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బతుకు బాటలో వెతికిన అక్షర చాళ్ళు న్ని 


సామాజిక కార్యాచరణ భిన్న రూపాలు, విభిన్న మార్గాలు. రచయితగా మల్చినా, 
వక్తగా మాటలాడించినా అదంతా ఆయా సమస్యల పైనా, సంబంధిత అంశాల పైనా 
పరిమితులతో కూడిన స్పందనే కానీ నిపుణత కాదు. 

అలా, ఇవి నా ప్రసంగ పాఠాలు. మనసులో నుంచి ఎదుటి వారి పైకి ప్రసరించడం 
కోసం కూడ బెట్టుకున్న భావాలు. మూడ్నాలుగేళ్ళ కాలంలో వివిధ సందర్భాల్లో, విభిన్న 
సమా వేశాల్లో రూపొందినవి, రూపుదాల్చి నవి. 

ప్రత్యేకంగా సమయం కేటాయించి ఉపన్యాసం తయారు చేసుకున్నది తక్కువే కానీ, 
పిల్చిన వారి పట్ల బాధ్యత, వింటున్న వారి పట్ల గౌరవం ఇచ్చిన అంశం పట్ల ఇష్టం 
కలగలసి కొంత సమయం కేటాయించేలా చేస్తాయ్‌. ఐనప్పటికీ, తయారు చేసు కున్న 
నోట్సు ముందు పెట్టుకొని నోటికొచ్చింది మాట్లాడటమే కానీ, ఆచితూచి ఎంచుకున్నది 
లేదు. అందుకే చాలా విలువై నవని అనుకున్న ఉపన్యా సాల్ని కూడా జాగ్రత్త పరుచుకో 
లేకపోయాను. అదో లోటే. 

ఇంకా బాధపడే విషయం ఏమి టంటే, నిజంగా క్షేత్ర స్థాయిలో తిరిగి గ్రామసీమల్లో 
పల్లెప్రజల్లో మమేకమయిన నాటి ప్రసం గాల మాటటుంచి ఆయా వివరాల్ని కూడా 
నిర్మాణా త్మకంగా నమోదు చేసేందుకు శ్రద్ద చూపక పోవడం. 

కాన, ఇవన్నీ ఒకరకంగా భధ్ర జీవిగా మసలడం మొదలైన చాలా కాలానికి మాత్రమే 
సంబంధించిన మాటలు. బాటలో ఉండగా నింపుకున్న మాటలకి బాసట లేక బతుకు 
బండి ఎక్మాయ్‌.ఇక మాటల బాటలకి తావెక్కడ ? 

ఐనా, సరే ఆ మధ్య కాలంలో మాట్లాడిన ఆర్తినిండిన పదాల కి ఇలా అక్షరరూపం 
కల్పించి ఒక్కదరికి చేర్చడం జరిగింది. ఇవి సమగ్రాలు కావు. ఇవి చదివిన తరువాత 
తప్పొ ప్పులు చెబితే సంతోషం. 

నిముర్శలకు ఆహ్వానం, 


సై 
గ్‌ 


ప్రసంగ వ్యాసాల క్రమం ... 


బతుకుబాటలో వెతికిన అక్షర చాళ్ళు. 


1. మార్పుకు మాధ్యమంగా మంచిసినిమా 

2. ఉద్వేగభరిత రచన లేడీ డాక్టర్స్‌ 
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5. భారతీయ ఫాసిజం ప్రత్యేకతలు : ప్రతిఘటన మార్గాలు 
6. ఒక సాంస్కృతిక వికాస వీచిక - కదలిక 

7. బహుజన విముక్తి మార్గం - బౌద్ధం 

8. గురుఘాసీదాస్‌ నుండి గురజాడ వరకూ... 

9. ఫాసిస్టు సందర్భంలో రచన - ఆచరణ 

10. సమున్నత సమానతా ప్రవక్త 


డా. బి. ఆర్‌. అంబేద్కర్‌ 
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మార్పుకు మాధ్యమంగా మంచిసినిమా 


(మంచి సినిమా (గూప్‌ రెండవ 
వార్షికోత్సవం సందర్భంగా అక్టోబర్‌ pa 
2020 న జరిగిన ఆన్లైన్‌ సమావేశంలో 
నా సంక్షిప్త ప్రసంగ పాఠం) 

మిత్రులారా 

ముందుగా తఆనైైన్‌లో వింటున్న 
అందరికీ శుభ సాయంత్రం. మంచి 
సినిమా గ్రూప్‌ ఆవిర్భావానికి కారణమైన 
నేపథ్యాన్ని మీతో పంచుకుంటూ తెలుగు 
సాంస్కృతిక వాతావరణంలో మంచి 
సినిమా ప్రయాణం కోసం కొంతమేరకు 
క్లుప్తంగా ప్రస్తావించ దల్పాను. 

2016 లో గోవాలో జరిగిన 
“అభివ్యక్తి సమావే శాలకి నేను వెళ్ళడం 
జరిగింది. భావోద్యమాల్ని బలోపేతం చేయడానికి జరిగిన ఆ సభల్లో ఆనంద్‌ పట్వర్ధన్‌ 
విలాస్‌ గోరే జీవితం కోసం ఏకంగా 14 ఏళ్ళు కష్టపడి “జై భీమ్‌ కామేడ్‌ అనే 
అద్భుతమైన డాక్యుమెంటరీ చిత్రం రూపొందించి, అక్కడ మొదట ప్రదర్శించారు. 
తర్వాత Cinema of Resistance ఆద్వర్యం లో హిమాచల్‌ప్రదేశ్‌లోనూ, 0౧02116 
Tasweer 

సారధ్యంలో రాజస్థాన్‌లో జరిగిన వర్మ్‌షాపుల్లో పాల్గోవడం జరిగింది. ఆ కాలంలోనే 
మంచి పుస్తకం అనే వాట్సప్‌ (గ్రూప్‌లో మంటో సినిమాకి సంబంధించీ ఒక పోస్ట్‌ నేను 
పెట్టడం, దానిని హేళన చేస్తూ ఒకాయన ఇది 'మంచి సినిమా” లో పెట్టమనడం, 
వెనువెంటనే నేను మంచి సినిమా’ గ్రూప్‌ క్రియేట్‌ చేయడం, వందలాది మంది అందులో 
స్వచ్చందంగా చేరడం జరిగిపోయాయి. 

తర్వాత దాదాపు ఏడాదికి రెండు తెలుగు రాష్ట్రాల్లో మొదటిసారిగా 'కళ కాసుల 
కోసం కాదు, ప్రజల కోసం” అనే దృక్పథంతో 10 festival of the people, for 
the people, and by the people అంటూ, “ప్రత్యామ్నాయ సినిమాలు - ప్రజాస్వామ్య 
విలువలు” థీమ్‌తో రామచంద్రాపురంలో ఒకరోజు ప్రోగ్రెసివ్‌ ఫిలిం ఫెస్టివల్‌ 


గో 


లి 


గస ర్పహించడం జరిగింది. ల్‌ 
ప్రత్యామ్నాయ సాంస్కృతిక రూపాల్ని సారంతో సహా అధ్యయనం చేయడం కోసం ఉ 
ద్దేశించిన కార్యక్రమంలో 'సినిమా అనే శక్తివంతమైన సాధనాన్ని కూడా భాగం చేసుకోడం 
జరిగింది. వివిధ రకాల రాజకీయ విశ్వాసాలున్నవారు, భిన్న అభిప్రాయాలు కలిగిన 
ప్రజాతంత్రవాదులు మంచి సినిమా అనే కామన్‌ పాయింట్‌ దగ్గర ఒక్కటై ఈ గ్రూప్‌లో 
కొనసాగుతున్నారు. ఈ క్రమంలో (గ్రూప్‌లో ఒక్క సినిమా పోస్ట్‌ లు తప్పా ఇతరేతర వాటిని 
సహించకపోవడం, కొంత నిర్దాక్షిణ్యంగా వ్యవహరించడమనే విమర్శ కూడా నిజం. ఏ 
సినిమాయేతర పోస్ట్‌ నీ ఇందులో అNtertain చేయలేదు. అలాగే వ్యాపార, వాణిజ్య సినిమాలకి 
ప్రాధాన్యత ఇవ్వలేదు. ఇది కచ్చితంగా సామాజిక చైతన్యం కోసం సామాజిక అవగాహన 
మేరకు అటువంటి ఆరోగ్యకరమైన చర్చల కోసం మాత్రమే ఏర్పాటు చేసుకున్న గ్రూప్‌. 
ఈ రోజు దేశంలో ఉన్న పరిస్థితుల రీత్యా అణగారిన ప్రజల పక్షాన, దళిత బహుజనులు, 
కులతత్వానికీ, మతోన్నాదానికీ వ్యతిరేకంగా పురుషాధిక్యతకీ, ప్రాంతీయ ఉన్మాదానికీ 
వ్యతిరేకంగా పీడితుల వైపూ, మానవత వైపూ నిలబడే స్పష్టత మాకు ఉంది. ఇక ఈ 
విషయంలో ఇతరేతర సంశయాలకు, సందేహాలకు ఆస్మారం లేదు. 
సుప్రీంకోర్టు అన్యాయమైన మధుర తీర్పు 50 ఏళ్ళ క్రితం ఇచ్చింది. గడ్చిరోలి పోలీస్‌స్టేషన్‌లో 
ఆదివాసీ అమ్మాయిని రేప్‌ చేసి చంపితే ఆది వాసీలకి లైంగిక కోరిక “సహజాతం” అంటూ పురుషాధి 
పత్య భావజాలాన్ని న్యాయస్థానం ప్రదర్శించింది. తర్వాత హైదరాబాదులో జరిగిన రమీజాబీ ఉ 
దంతం , రాజస్థాన్‌ భన్వారిదేవీ ఘటన, ఇప్పుడు మనం చూస్తున్న మనీషా వరకూ కూడా కులమ 
తతత్వాలకీ, పురుష అహంకారానికి ఏ వ్యవస్థ అతీతం కాదని కనిపిస్తున్న వేళ, కళ దాని ద్వారా 
వ్యక్తమయ్యే రూపంలో ఈ ప్రత్యామ్నాయ సినిమా మరింత అవసరమని నా భావన. చివరగా, మేం 
సినిమాలు తీయం, అలాగే సినీ పరిశ్రమతో పనిచేయం. కాన, మా ద్వారా ఏదో సినిమాల్లో లబ్ధి 
పొందాలనుకునే వారికి నిరాశ నిస్సృహలే మిగులుతాయ్‌. రాజకీయ విశ్వాసాలు, సైద్ధాంతిక 
సూత్రీకరణల కంటే కూడా కొన్ని సామాజిక విలువల ఆధారంగా మేం ఒక్కవోటికి చేరాం. ఆ 
విలువలే మంచి సినిమాకి ముఖ్య భూమిక, (ప్రధాన హేతువని నేననుకుంటాను. కాబట్టి, ఆ 
విలువలు, ఆదర్శాల ఆధారంగా రూపొందిన కళాభివ్యక్తుల్ని సినిమాని మేం ధిక్కారమని నమ్ముతాం. 
అలాంటి ధిక్కార స్వరాలకి ఇక్కడ స్థలముంటుంది. అటువంటి సృజనాత్మక ధిక్నారంలో భాగమే 
మంచిసినిమా గ్రూప్‌, అలానే భవిష్యత్తులో కూడా కొనసాగు తుందని ఆశిస్తున్నాను. ఆ క్రమంలో 
జనాదరణ ఉన్న సినిమాలు, కమర్షియల్‌ మూవీస్‌ను మేం అసలు పరిగణనలోకి కూడా తీసుకోలేం. 
ప్రత్యామ్నాయ ప్రజాపక్ష సినిమాలు, సంవాదాల గురించిన మెటీరియల్‌ చాలా ఉంది. 
దానిని నిబద్ధతతో నిజాయితీగా ఎంతవరకు మనం ఉపయోగించుకో గలుగుతున్నామనేదే 
క్టపిసలు సమస్య. ఎన్ని సైద్ధాంతిక రాజకీయ విభేదాలు ఉన్నప్పటికీ ఒక మంచి సినిమాను y 


ప్రజలకు అందుబాటులో కి తీసుకెళ్ళి చూపించడంలో దానిని గూర్చి చర్చించడంలో 
మనం కనుక విఫలమైతే, పెద్ద పెద్ద విప్లవాల కోసం ఇక మాట్లాడుకోడానికేం ఉండదు. 
అనేక వ్యక్తిగత కారణాల వల్ల నేను గ్రూప్‌లో కొనసాగినప్పటికీ సమర్ధవంతంగా గ్రూప్‌ను 
నడిపిస్తున్న అడ్మిన్స్‌ అందరకి పేరుపేరునా నా ధన్యవాదాలు. నాకున్న సాంకేతిక పరిజ్ఞానం 
అంతంతమాత్రం. ప్రస్తుతం ఒక గ్రామీణ ప్రాంతాలో ఉన్నాను. కాన, నా ఈ మాటలు 
ఎంతమందికి సరిగా వినిపించాయో తెలీదు. ఐనప్పటికీ, నా భావాలతో అంగీకరించేవారు, 
విభేదించేవారందరి అభిప్రాయాలను విమర్శల్ని ఆహ్వానిస్తూ ఇక్కడికిక ఆపుతాను. 


-సెలవు 
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ఉద్వేగభరితమైన రచన - లేడే డాక్టర్స్‌! 


(21- 08 - 2022 ఆదివారం రామచంద్రాపురం డా. చెలికాని రామారావు భవన్‌ 
లో జరిగిన లేడీ డాక్టర్స్‌ పుస్తకావిష్కరణ సభలో నా ప్రసంగం) 


మిత్రులారా, 

ఇంతమంది డాక్టర్లు, డాక్టరేట్లు కలిగిన 
ప్రముఖులు వక్తలుగా (శ్రోతలుగా ఉన్న 
ఈ నభోలో నన్ను మాట్లాడమని 
కోరడమంటే, అది అభిమానంతోనే కానీ 
ఇందుకు అర్హుడని నేను అనుకోవడం 
లేదు. ఎందుకంటే, ఇదో చారిత్రక 
ప్రాధాన్యత కలిగిన సందర్భం. వెయ్యేళ్ల 
తెలుగు సాహిత్యంలోనూ, కనీసం వందేళ్ళ అభ్యుదయ సాహిత్యంలోనూ కూడా తడమని 
అంశం. మహిళా వైద్యుల గురించి చాలా తక్కువ సందర్భాలలో మాత్రమే ప్రస్తావన ఉ 
౦ది. అలాంటి అంశం పై ఒక లోటును పుస్తకం పూరించిందని చెప్పవచ్చు ! 

ఈ నాగరిక ప్రపంచంలో మనందరం ఎవరికి కృతజ్ఞులమై ఉన్నా లేకున్నా మనం 
పుట్టినప్పుడు ఏ ప్రమాదం జరగకుండా ఈ ప్రపంచంలోకి రావడానికి కారణమై, మన ఉ 
నికికి అవకాశం కల్పించిన డాక్టర్స్‌ కి కృతజ్ఞులమై ఉండాలి. అలా వ్యక్తిగతంగా నేను 
జీవించి ఉండడానికి కారణం ఇద్దరు వైద్యులు. ఒకాయన కీ శే. డా. ఈశ్వర సుబ్రమణ్యం, 
రెండు డాక్టర్‌ రాజ్‌ కుమార్‌, ఈయన పేరు తప్ప ఎవరో నాకు తెలియదు. కానీ ఈయనే 
లేకుంటే నేను బతికేవాడ్ని కాదని మాత్రం తెలుసు. ఐయిదు నెలల ప్రాయంలో నాకు 
ఆపరేషన్‌ చేసి ప్రాణం పోసాడాయన ! 

ఇక చరిత్రలో కూడా మహిళా వైద్యుల గురించిన వివరాలు ఎక్కువ లేవు. ఎమీలియా 
హిలారియా అనే మహిళ వైద్యం పై మక్కువతో వైద్యవిద్యను అభ్యసించిందని రోమన్‌ 
సామ్రాజ్య చరిత్ర తెలుపుతుంది. ప్రాచీనకాలం మన దేశంలో కూడా బౌద్ధం ప్రభావంతో 
కొద్దిమందైనా స్రీలు వైద్యం పై ఆసక్తి చూపించి ఉండవచ్చు. కానీ వాళ్ళ వివరాలు మనకి 
అందుబాటులో లేవు. నలంద, తక్షశిల వంటి విశ్వవిద్యాలయాలకి సంబంధించిన లోతైన 
అధ్యయనాలు జరిగితే ఆ వివరాలు దొరికే అవకాశం ఉంటుంది ! 

మన దేశంలో స్రీ ని దేవతగా పూజించడం, బానిసగా వేధించడమే కానీ మనిషిగా 


క లేదు. ఈ ఆధిపత్యం ఈనాటికీ కొనసాగుతోంది. దాదాపు నూటయాభై వళ్ళ క 


Es సామినేని ముద్దు నరసింహం మూఢ నమ్మకాలను, ఛాందస భావాలనూ చెండాడుతూ 
హితసూచని అనే అద్భుతమైన గ్రంథం రాసాడు. ఆయన ఆస్తికత్వం మినహా అన్ని ప్రగతిశీల 
ప్రజాస్వామ్య సంఘాలు సొంతం చేసుకుని ప్రచారం చేయవలసిన గొప్ప పుస్తకం అది. ఆ 
కాలానికి గురజాడ ఇంకా పుట్టనే లేదు, కందుకూరి అయిదేళ్ళ బాలుడు. ఆ మహత్తర 
(గ్రంథంలో మొట్టమొదటి వాక్యం ఏమిటంటే,”స్త్టీలకు విద్యలు సాధకములౌచున్నవి” అన్నది. 
అంటే అప్పటివరకూ కుట్టుపనులు, అల్లికలు, ముగ్గులు, వంటలు మాత్రమే స్త్రీల పనులనే 
భావనను పటాపంచలు చేస్తూ స్రీలకు సమాన విద్యలు అందుబాటులోకి వస్తున్నాయనే 
భావనతోనే ఆయనీ వాక్యం రాసారు ! 

అందుకు కారణాలు లేకపోలేదు. ఆనాడు కందుకూరి రాసిన దేహారోగ్య ధర్మబోధినీ 
(1889), ప్రసూతి, శిశుపోషణకి సంబంధించి పత్నీహిత సూచని (1896)తప్పా ఎక్కువ 
పుస్తకాలేవీ పెద్దగా లేవు. సాంస్కృతిక వికాసానికి దోహదం చేసిన మరో విశిష్ట సంఘటన 
ఏమంటే, మాలపల్లి రచయిత గొప్ప సంఘసంస్కర్త ఉన్నవ లక్ష్మీనారాయణ గారు స్ర్తీల 
కోసం సరిగ్గా వందేళ్ళ క్రితం భీ శారదా నికేతన్‌ అనే వృత్తివిద్యా కళాశాల స్థాపించడం. 
అంటే స్త్రీలను వృత్తి చేయడానికి అర్హులుగా పరిగణించే వాతావరణం ఏర్పాటు చేయడం 
జరిగింది. సాంస్కృతిక పునర్వికాసానికి నిజంగా ఇదో ఆశావాహ పథం! 

ఇవేవీ సులువుగా జరిగినవి కావు, సులభంగా దక్కినవీ కావు. ఇందుకోసం అడుగడుగునా 
అనేక పోరాటాలు జరిగాయి. ముఖ్యంగా మన దేశంలో ప్రీ విద్య కోసం ప్రస్తావించిన 
ప్రతిసారీ ఇద్దరు మహిళా మూర్తుల్ని గుర్తు చేసుకుని తీరాలి. ఒకరు మాతా సావిత్రీబాయి 
ఫూలే కాగా మరొకరు ఫాతిమా షేక్‌. స్రీలు చదవడాన్ని తీవ్రంగా వ్యతిరేకించిన సనాతన 
సమాజం వీళ్ళిద్దరిని చెప్పలేనన్ని హింసలకు గురి చేసింది. నిత్యం రాళ్ళతోనూ, పేద 
నీళ్ళతోనూ కొట్టి కొట్టి వేధించింది. అయినప్పటికీ మహిళలు చదవడం, సొంత కాళ్ళ 
మీద నిలవడం, ఆత్మ గౌరవంతో జీవించడం ఎంత ముఖ్యమో (గ్రహింపు ఉండబట్టే 
వేటికీ వెరవకుండా ధైర్యంగా ముందుకు సాగారు. మహిళా వైద్యుల గురించి తల్బుకుంటున్న 
ఈ సందర్భంలో అసలు మహిళా విద్యకి అవకాశం కల్పించిన సావిత్రీబాయి ఫూలే, 
ఫాతిమా షేక్‌ లిద్దరినీ ఈనాడు మతసమైక్యత ప్రాధాన్యత దృష్ట్యా కూడా ప్రస్తావించి 
తీరాలి ! 

ఈ రోజు ఈ పుస్తకం పరిచయం చేసిన ప్రకాశరావు గారికీ ప్రచురించిన చెలికాని 
రామారావు మెమోరియల్‌ కమిటీకి ప్రత్యేక అభినందనలు. ఎందుకంటే, ఇంగ్లీషు లో 
కవితారావు గారి పుస్తకం వచ్చిన ఏడాదిలోపే బహుశా మరే భారతీయ భాషలోనూ 
ఇంకా రాకుండానే తెలుగువారికి ఈ పుస్తకాన్ని పరిచయం చేసి అందుబాటులోకి తీసుకుని 
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రావడం చిన్న విషయం కాదు. ఈ పుస్తకం సమీక్షలో ఈసరికే నేను రాసినట్లు లు. 
అత్యంత సరళమైన పరిచయం. ఇది కేవలం పరిచయమో, తర్గుమానో కాదు. అంతకు 
మించిన గొప్ప ప్రయత్నం. అడుగడుగునా పుస్తకంలో మనకి కనిపించే సామెతలు, 
పలుకుబడులు, పాదసూచికలు పరిచయకర్త దీని కోసం చేసిన పరిశోధనని తెలుపుతాయ్‌. 
ఈ పుస్తకాన్ని ప్రకాశరావు మాష్టారు తప్పా మరెవరు చేసినా ఇంతకంటే బాగా చేయొచ్చు 
లేదా బాగా లేకపోవచ్చు కానైతే ఇంత గొప్పగా చేసి ఉండకపోవునని నా అభిప్రాయం ! 
చివరగా సమాజం కోసం పరితపించే మనుషుల సంఖ్యే తక్కువైపోతున్న సందర్భంలో 
సామాజిక స్పృహ ఉన్న వైద్యుల పై దాడులు జరుగుతున్నాయి. ఈ రోజు గుర్తుకు 
తెచ్చుకోవలసిన ఇద్దరు వ్యక్తులు ఒక డాక్టర్‌, ఒక ప్రీ. ఆ డాక్టర్‌ పేరు డా. నరేంద్ర 
దభోల్యర్‌, ప్రీ బిల్మిస్‌ బానో. ఈ రెండు రోజులుగా బానోకి జరిగిన అన్యాయం గురించి 
సామాజిక మాధ్యమాల్లో చూసే ఉంటారు. ఇక ప్రజల్లో ప్రశ్నించే ధోరణిని నిర్మించినందుకు 
నరేంద్ర దభోల్మర్‌ హత్య చేయబడ్డారు. ఆయన హత్య తర్వాత మహరాష్ట్ర లో మూఢనమ్మకాల 
నిరోధక చట్టం వచ్చింది. పదేళ్ళవుతున్నా హంతకులని పట్టుకోలేదు. ఈ వేదిక పై నుండి 
విజ్ఞాన వేదిక మిత్రులకి నేను చేసే విజ్ఞప్తి ఏమిటంటే, విజ్ఞాన వేదిక ఏర్పడి 85 ఏళ్ళు 
పూర్తవుతున్న సందర్భంగా ఈ లేడీ డాక్టర్స్‌ పుస్తకాన్ని విద్యార్థులు యువతలోకి విసృతంగా 
తీసికెళ్ళడం, అలాగే మూఢ నమ్మకాల నిరోధక చట్టాన్ని చేసేలా ప్రభుత్వం పై ఒత్తిడి 
తీసుకురావడం. ఈ రెండు అంశాల పై సానుకూల స్పందన ఆశిస్తూ ఈ అవకాశం నాకు 
కల్పించిన నిర్వహకులకూ, నా ప్రసంగాన్ని ఓపికగా విన్న శ్రోతలకూ కృతజ్ఞతలు తెలుపుతూ, 


సెలవు! 


ee లుక 


”"ఖావోద్వమాల లక్ష్యం దుంషణ కారాదు] ! స్ట 


అభ్యుదయం ఆచరణాత్మకం కావాలి ! 
(ప్రశ్నించడం గుత్తసొత్తు కాదు, సమిష్టి హక్కు 

మొన్ననో హేతువాద సమావేశం జరిగింది. అక్కడికి వచ్చిన ఒక కొత్తాయన 
మాట్లాడుతూ “హేతువాదులైన మీలోనే ఇన్ని అభిప్రాయ భేదాలు, చీలికలపీలికలు ఉ 
న్నాయి కదా. మరి సమాజంలో ఎందుకు ఉండవు? అలానే మేం నమ్మే మతాల్లో ఎందుకు 
ఉండవు ? ఆ విభిన్నతని అర్థం చేసుకునేలాగా ఉద్యమాలు ఉండాలే కాని కించపరిచేలా 
కాదు కదా? అని అడిగాడు. నేనేదో చెప్పే యత్నం చేసాను కానీ అది నాకే తృప్తినివ్వలేదు. 
అడిగిన వ్యక్తి జిజ్ఞాసని గౌరవించడం కనీస మానవ సంస్మారం. అదింకా ఈ దేశంలోని 
మేధావులకు రాలేదనడానికి ఆనాటి హేతువాద మానవ వాదుల ప్రవర్తన ఒక తార్మాణం. 
మరో (క్రైస్తవ మిత్రుడు “ప్రియ సోదరులారా అని సంభోదిస్తూ ఏదో తనకి తెలిసింది 
చెప్పడానికి ప్రయత్నం చేసిన కొద్ది నిమిషాల్లోనే ఇంతటి హేతువాదుల్లోనూ ఎక్కడలేని 
అసహనం స్పష్టంగా కనబడింది. అంటే మనం సరైనది అని భావించిన వాదాన్ని 
వినిపించడంలో ఉన్న శ్రద్ద, ఆసక్తి ఎదుటివారు చెప్పేదాన్ని వినడంలో కనీసం కూడా 
లేదన్నమాట. మేము సర్వజ్ఞులం అనే వైఖరి మతానికి ఎంతుందో మానవ వాదులమని 
అనుకునే వారికి కూడా అంతే ఉందనిపించింది. వ్యవస్థీకృత మతాల్సీీ, వ్యవస్థ లోని లోపాల్ని 
ప్రశ్నించాలంటూ చెప్పే పెద్దలు తమదాకా వచ్చేసరికి లోపాల్ని గుర్తించడం మాటటుంచీ, 
తామంతా ప్రశ్నకు అతీతుల మనే ధోరణిలో కొట్టుమిట్టాడు తున్నారు. సగటు వ్యక్తి ప్రశ్నని, 
విమర్శని తట్టుకునే స్వభావం కూడా భావోద్యమకారుల్లో కొరవడిందన్నమాట ! 

నమయుం, నందర్భం లేకుండా కనీసం ఇంగితం చూవకుండా మేధస్సు 
ప్రదర్శించుకోవడమే పనిగా పెట్టుకున్న వ్యక్తుల మైకుపాట్లు మొత్తంగా వచ్చిన ఒకరిద్దరు 
కొత్త వ్యక్తులకు హేతువాదం అంటే ఇంతే కాబోలుననే వైఖరి కలిగించాయి. ఈ దేశంలో 
వామపక్షాలు ఆర్థికత దగ్గరే ఆగిపోతే, హేతువాదం దేవుడి దగ్గర ఆగిపోయింది. సాటివ్యక్తి 
భావాల్లో మార్చు కోసం పని చేసే ఉద్యమం ఎంత ఓర్పుగా ఉండాలో, ఎంత హుందాగా 
వ్యవహరిం చాలో, ఎంతటి నిబద్దతతో మెలగాలో అంబేద్కర్‌ రాజ్యాంగంలో పొందు 
పరిచిన వైజ్ఞానిక స్పూర్తిలో కనిపిస్తుంది. ఆ రకమైన వికసిత చర్చకు దోహదం చేస్తూ, 
మహత్తరమైన దార్శనిక ఆకాంక్షకు మానసిక, ఆచరణాత్మక దిక్సూచిగా మెలగాల్సిన 
భావోద్యమాలు, మానవజీవన (స్రవంతిని సుసంపన్నం చేసే మహోద్య మాలుగా కాక, 
కేవలం మత (గంథాల్లోని తప్పుల్నీ మంత్రాల్లో బూతుల్ని మాత్రమే గంటల కొద్దీ ఏకరువు 
నటే అశ్లీల వెకిలి చేష్టలకే పరిమితం కావడం బాధాకరం. నా సంగతి వదిలేయండి, 


ee 


ల సై 
శ్రోతల్లో వయసు మీద పడిన పెద్దలూ, అనుభవ జ్ఞులు, మధుమేహం ప్రభావంతో 
టైమ్‌ కి తినాల్సిన వాళ్ళూ ఉండగా,వారి ముందు అత్యంత హేయంగా, దారుణంగా 
పైపైకి ఏ మొహం పెట్టుకున్నా లోపల ఛీ అంటారనే సిగ్గు కూడా లేకుండా ఉన్నదంతా 
వెళ్ళబోసుకుందామనుకునే నేతల మానసిక దరిద్రాన్ని చూసి పాపం వచ్చిన వృద్దులు 
కూడా విస్తుపోయి, నా దగ్గర గోడు చెప్పుకున్నారు ! 

ఇదేదో ఆలోచనోద్యమాల్ని కించ పర్చడానికి చెప్తున్నది కాదు. ఈ దేశంలో చార్వాక 
లోకాయతాల నుండి బౌద్ద జైనాది శ్రమణక మతాల వరకూ ఒక ప్రత్యామ్నాయ తాత్విక 
చింతన కొన్ని వేల సంవత్సరాల పాటు కొనసాగిందంటే, ఆనాడు పౌరసమాజంలో 
వారు కలిగించిన సాంస్కృతిక సౌభ్రాతృత్వం ఎంత విశిష్టమైనదో గ్రహించాల్సి ఉంది. 
సంఘంలోని భిన్న స్వరాల అభివ్యక్తినీ, సమాజంలోని ఇతరేతర సమూహాల ఉనికిని 
కనీసం గౌరవించకుండా, మతస్తులు అందరి పట్లా చులకన భావం కలిగి, వాళ్ళ 
నమ్మకాల్ని, విశ్వాసాల్ని అదేపనిగా కించపరుస్తూ, దానినే భావోద్యమం అనుకునే భ్రమ 
ప్రమాదకరం. ఆలోచన రేకెత్తించేందుకు పనిజేసే ఉద్యమాలకి అసహనం విషం వంటిది. 
విశ్వంలో, కాలంలో మనిషి సాధించిన శాస్త్రవిజ్ఞాన సాధికారత పట్ల ఒక సుస్థిరమైన 
దృక్కోణాన్ని వ్యవస్థలో కల్పించడమే మానవీయ వైజ్ఞానిక సైన్సు ఉద్యమాల కనీస కర్తవ్యం. 
అందుకోసం ప్రజల ఆలోచనా విధానాన్ని ప్రభావితం చేసేలా పనిచేయాలే కాని మనమంటే 
రోత, అసహ్యం పుట్టి మరింత దూరమయ్యేలా మన పని విధానం ఉండకూడదేమోననే 
అభిప్రాయమే ఇది. మత[గ్రంథాల్లో ఉన్న అసంగతాల్ని, అసంబద్ధ విషయాల్ని 
వివరించడానికి వాదే మన భాష కూడా మళ్ళీ అంతే అస్తవ్యస్తంగా, అపసవ్యంగా ఉ 
౦టే ఇక యధాతధ స్థితిని కోరే మతవాదులకీ, మార్చును ఆశించే మానవ వాదులకీ 
తేడా ఏంటి? భావోద్యమాలది మనుషుల్ని ake చేసే కార్యక్రమమే కావాలి కానీ 
provoke చేసేది కాకూడదు ! 

మతోన్మాదం, రాజకీయ దిగజారుడుతనం, వురుషాధిక్యత, కులతత్వం 
పేట్రేగిపోతున్న తరుణంలో పౌర సమాజం యొక్క విచక్షణకి వివేకవంతమైన 
ఊతమిచ్చేలా ఉద్యమాలు నిర్మితమవ్వాలే కాని ఆధిపత్యంతో అంట కాగేలా కాదు. 
స్త్రీలు, పిల్లలు, భిన్న లైంగిక మైనారిటీలు, దళిత బహుజనులు, ఆదివాసీ సమూహాల 
పట్ల అత్యంత చులకన భావం కలిగి, కనీసం మనం మాట్లాడే పదజాలాన్ని కూడా 
ప్రజాతంత్ర స్వభావంతో మల్చుకో వడంలో విఫలమైతే, ఇక నాలుగ్గోడల మధ్యా మైకు 
పట్టుకుని ఎంత పూనకాలు తెచ్చుకున్న ప్పటికీ, అంతిమంగా జరగాల్సిన ప్రక్రియ, 


చేయాల్సిన చేర్చు, రావాల్సిన మార్పూ సమాజంలో అనే జ్ఞానం మనకుండటం అవసరం. 
స్ట Pp 


ee 


En సారం లేని వాగ్గాటి, నియమం, నిబద్దత తెలీని రచనా వ్యాసంగాలతో ఎన్ని గ్‌ 
పన్యాసాలు , పుస్తకా లైనా బయటకి తెచ్చుకుని కార్యక్రమాలు పెట్టుకోవచ్చుగానీ జ్ఞానమనేది 
ఆచరణ ద్వారానే వ్యవస్థలో ప్రామాణీకరణ చెందు తుందనే విషయం తెలీపోతే ఈ 
తతంగాలన్నీ నేలవిడిచిన సాముగానే మిగిలి పోతాయనేది ఈనాటి అభ్యుదయ సంఘాలని 
చూస్తే తెలిసే వాస్తవం ! 

కొన్ని తరాల్ని గొప్పగా ప్రభావితం చేసిన అభ్యుదయ భావాలు తదనంతరం తర్వాత 
తరాలకి అందకపోవడానికి వాటిలోని వ్యక్తి వాదమే ప్రధాన కారణం. ఏనాటి కాలంలోనైనా 
ఆలోచనాపరులు పాటించిన విలువల ఆధారంగా చేసుకొని ఆయా కాలమాన పరిస్థితుల 
రీత్యా యువత ముందు కొస్తారేకాని కర్ణకఠోరమైన వ్యర్థ ప్రసంగాలవలనో, కాలక్షేపం 
కోసం అచ్చేసుకునే పుస్తకాల వలనో మాత్రం కాదు. అలాగే మనుషుల్ని మార్చాలంటే 
ముందు వారిని అర్థం చేసుకోవటానికి ప్రయత్నించాలి, తోటి మనిషిగా వార్ని ప్రేమించాలి. 
పరస్పర బెద్వేగిక అనుబంధం ఏర్పడాలి. ఒక మానవీయ స్పర్శలో మనల్ని మనం మమేకం 
చేసుకోవాలి. సాటిమనిషి భావాల పట్ల గౌరవ భావన ఏర్పర్చుకోవాలి. అవసరమైతే, మన 
భావాల్లోని లోపాల్ని ఒప్పుకుని వాట్ని మార్చుకోడానికి సిద్దపడాలి. అదే మనిషి మహోన్నత 
మానవుడిగా ఎదగడానికి తోడ్పడే చైతన్యం. అటువంటి చైతన్య వంతమైన వ్యక్తే పరిస్థితుల్ని 
మార్చగ లడని మార్చ్‌ బలంగా సూత్రీకరించాడు. మార్చిజాన్ని ఒప్పుకున్నా, లేకపోయినా 
ఆ చైతన్య స్పృహ ఈరోజుమనకి అవసరమనిగుర్తించడం భావోద్యమాల ప్రధాన కర్తవ్యం ! 

నోరు మంచిదైతే ఊరు మంచిదౌతుందని అంటారు. మానవ సంబంధాల పై ఏమాత్రం 
చింత లేకుండా, కనీసం సమకాలీనంగా జరుగుతున్న ప్రత్యామ్నాయ మానవవాద ప్రయత్నాల 
గురించి తెలుసుకునేందుకు ప్రయత్నం చేయకుండా, మనం చదూకున్న కొద్దివాటి పుస్తకాలు, 
విన్న అరకొర (ప్రసంగాలు, పాల్గొన్న అడపాదడపా సభలతోనే మనం నర్వజ్ఞత 
పొందామనుకునే భ్రాంతి, నూతిలోని కప్ప జ్ఞానం కంటే ఎక్కువేమీ కాదు. తిట్ల తీవ్రత 
మన బలహీనతకి ప్రమాణమౌతుందే కానీ బలానికి కాదు. ఈ దేశంలో అసమానతలు, 
అహంభావాలు, కులగజ్జి, మతోన్మాదం, విధ్వంసక అభివృద్ధి, పురుషా ధిక్యత, ఫ్యూడల్‌ 
భూస్వామ్య భావనల్ని వ్యతిరేకించకుండా, నిత్యజీవితంలో సమానత్వాన్ని ప్రవర్తనా రీతిగా 
పాటించ కుండా భధ్రజీవులుగా సుఖవంతమైన జీవనవి ధానాన్ని అవలంబిస్తూ గుర్తుకొచ్చి 
నప్పుడు జనాలు మారడం లేదంటూనో, యువత మా వెనక రావడం లేదంటూనో ఒగర్చడం 
మన అసహనానికి ప్రతీకౌతుందే కాని, ఆరోగ్యకర సంవాదానికి సంకేతం కాదు. అభ్యుదయం 
అంటే అర్థవంతమైన మార్గమే కాని కప్పదాటుతనం కాదు ! 

ఫ్‌ భావోద్యమమైనా సరే, తప్పుల్ని నేతల్లో పెట్టుకుని ప్రజల్ని తిట్టడం భావ్యం కాదు. 
ష్టప్రపంచ కార్మికులార ఏకం కండి అంటూ పిలుపిచ్చే ప్రజా సంఘాల్లో, వామపక్ష పార్టీల్మోడ్డ 


శిలల 


కో రెండు గూపులు ఏకం కావడానికి సిద్ధంగా లేవు. అలాగే, మనుషుల మధ్య ఐక్యత, 
సమైక్యత పేరుతో ఉపన్యాసాలు ఇచ్చే అభ్యుదయ సంఘాల్లోనే అంతులేనన్ని చీలికల పీలికలు 
న్నాయి. ఇవన్నీ వ్యక్తుల అహంభావాల కారణంగా విడిపోయినవేకానీ సిద్ధాంత విభేదాల 
వల్ల కాదు. కాబట్టి, ముందు మన ఐక్యత కోసం రచనాత్మక దృష్టి పెట్టాల్సింది పోయి 
సమాజం అంతట్నీ అస్తిత్వం కాపాడు కోవడం కోసం తిడుతూ కూర్చోడం న్యాయం కాదు. 
ఈరోజు ప్రపంచంలో అనేక కొత్త రూపాల్లో శాఖోపశాఖలుగా విస్తరించిన పెట్టుబడిదారీ 
విధానాన్ని దేశంలో వైరస్‌ లా వ్యాపిస్తున్న మతోన్నాదాన్ని ఎదుర్మోవడమే అభ్యుదయ 
శక్తుల ఐక్యతా నినాదం కావాలి ! 

అంతిమంగా మానవవాద మార్గం అదేదైనా సమాజంలోని అట్టడుగు వర్గాల ప్రజల 
ఆలోచనల్ని ప్రభావితం చేయనంత కాలం కొద్ది మంది పొంతనలేని మేధావుల 
సిద్ధాంతంగానే మిగిలి పోతుంది. అభ్యుదయ ప్రజా ఉద్యమ స్రవంతులు ఈ విషయం 
గ్రహిస్తే ఈ రోజు దేశం ఉన్న పరిస్థితుల్లో ఐక్య కార్యాచరణ ఎంత ముఖ్యమో అర్జ్దమౌతుంది. 
మనుషుల్ని దూరం చేసుకునే మేధస్సు, అదెంతటి గొప్పదయినా చరిత్రలో ఒంటరిగా 
మిగిలి పోతుంది. ఈనాటి భావోద్య మాల పరిస్థితి అదే. సమాజం లో నెలకొన్న సాంస్కృతిక 
శూన్యాన్ని భర్తీ చేసే యోచన లోనే సామా న్యుడు మత క్రతువులు లేదా మద్యం, సినిమా 
తదితర వినోదాలని ఆశ్రయిస్తాడు. బడుగు జీవుల బతుకులకవి వోదార్పు గొడుగు పడతాయి. 
అలాంటి బాధిత ప్రజానీకాన్ని లౌకిక సాంస్కృతిక వేదికల వైపు మళ్ళించేలా మన కార్యాచరణ 
ఉండాలేగానీ, సాధారణ జనాలతో శత్రు పూరిత వైఖరి కలిగేలాకాదు. అభ్యుదయం అంటే 
వీలైనంత వోర్పుతో అర్ధవం తమైన పనిని మౌనంగా చేసుకుపోడమే కానీ, మనకు తెల్సిందే 
నిజమని ఎదుటివారి మీద అరిచి దబాయించి ఒప్పించడం కాదు. గొంతు చించుకున్నంతలో 
ఎదుటి వారికి తల బొప్పి కడుతుం దేమోకానీ వారి తలంపు మారదు. అందుకే, అభ్యుద 
యం ఆచరణాత్మక వైఖరిని అవలంబించినప్పుడే అర్దవంత మౌతుంది ! 

(అసలు సంగతంతా వదిలేసి ఎవరికోసం రాసావంటూ గింజుకుంటే నేను కూడా 
చేసేదేం లేదుగానీ, యువతరానికి మార్గదర్శకంగా ఉండాల్సిన భావోద్యమాలు మరింత 
బలోపేతం కావాలనే కాంక్షే నా బాధకి కారణం. అందుకే, అన్యధా భావించినా, ఎప్పటిలానే 
నన్ను తప్పుగా అర్థం చేసుకుని ద్వేషపూరిత ప్రచారాలు చేసినా ఫర్వలేదు కానీ, మొత్తంగా 
ఆలోచనో ద్యమాల తీరు పై వ్యధ చెంది వేదనతో ఆవేదనకు ఇచ్చిన అక్షర రూపమే, 
రేపటి తరాల తరపున ఈ మిత్రపూరిత మెమొరెండం లాంటి రైటప్‌.) 
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(ప్రసంగ వ్యాసం) 


(ప్రజల మనిషి చల్లా వెంకట్రావు గారి 
14 వ వర్ధంతి సందర్భంగా జూలై 24, 
2002, ఆదివారం సాయం[(తం 
మండపేటలోని నాళం వారి కళ్యాణ 
మండపంలో “మనుషులు - వస్తువులు- 
సంస్కృతి” అంశం పై వక్తగానా సంక్షిప్త 
ప్రసంగ పాఠం) 

చల్లా వెంకట్రావు గారితో నాకు వ్యక్తిగత 
పరిచయం లేదు. అయినప్పటికీ డా. చల్లా రవికుమార్‌ గారితో కల్సి వివిధ సామాజిక 
అంశాల మీద పని చేయడం వల్ల ఆయన గురించి విన్నాను. ఈ రోజు మీ అందర్నీ ఇలా 
కలుసుకోవడం సంతోషం. 
మిత్రులారా, 

“రాజు మరణించె నొక తార రాలిపోయె 
కవియు మరణించె నొక తార గగనమెక్కె 
రాజు నిద్రించు రాతి విగ్రహములందు, 
సుకవి జీవించె (ప్రజల నాలుకలయందు.” 

ఈ రోజు నవయుగ కవి చక్రవర్తి జాషువా గారి 51 వ వర్ధంతి సందర్భంగా 
ఆయన్ని స్మరించుకుంటూ ఈ ప్రసంగాన్ని ప్రారంభిస్తున్నాను. ఈ ప్రసంగాన్ని మూడు 
భాగాలుగా చేయదల్బుకున్నాను. మొదట మనుషుల గురించి, రెండు వస్తువుల గురించి 
మూడు సంస్కృతి గురించి, చివరగా ఈ రోజు ఈ ప్రసంగం ఆవశ్యకత గురించి సంక్షిప్తంగా 
చెప్పాలని నా ఉద్దేశం. 

మనిషి అనే పదం పలకడానికి సులువుగానే ఉండవచ్చు కానీ మనిషిని మనిషిగా 
నిర్వచించుకోవడం ఈ రోజున్న పరిస్థితుల్లో అంత సులభం కాదు. తినే తిండి, వేసుకునే 
బట్ట, మాటాడే మాటలు, వ్యక్తీకరించే భావనల పై నిరవధికమైన ఆధిపత్యం కొనసాగుతున్న 
వేళ మనిషి పక్షాన నిల్చిన వారి కోసం మాట్లాడుకోవడం మనుషులుగా మన కనీస 
కర్తవ్యమని నా అభిప్రాయం. [0 be Radical means to go to the Root, and the 
Root is man himself అంటాడు మార్చ్‌. మనుషుల్నీ, వస్తువుల్నీ, సంస్కృతినీ సృష్టించేది 
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క్‌నిషె కాన ఏపాటి యత్నానికైనా మనిషే ప్రమాణం కావాలనేది మార్క్‌ అభిప్రాయం 
“దేశమంటే మట్టి కాదోయ్‌, దేశమంటే మనుషులోయ్‌”, అని గురజాడ అన్నా “మానవుడే 
నా సందేశం” అని శ్రీశ్రీ అన్నా ఆ భావనతోనే. 

కులమతాలకు అతీతంగా మనిషి పక్షాన నిలవడమనేదాన్ని స్వాగతించే లక్షణం ఈ 
విద్వేష వ్యవస్థ లో లేదు కనుకనే డా. నరేంద్ర దభోల్మర్‌ మొదలుకొని గోవింద పన్సారే, 
కల్బుర్దీ, గౌరి లంకేష్‌ ల వరకూ బలిగొన్నారు. ఆ ప్రమాదాన్ని ఎన్నడో (గ్రహించబట్టే ఠాగోరు 
నాటి భావ కవుల్ని ఉద్దేశించి, “కవిగా జీవించగలిగితే చాలదు. నువ్వు ముందు మనిషిగా 
జీవించగలిగితేనే కవిగా జీవించినట్టు..” అని ప్రకటించారు. ఆ స్ఫూర్తిని అందుకున్న మహాకవి 
కృష్ణశాస్త్రి గారు స్పష్టంగా, “ఆధునిక యుగంలో రెండు ఉద్యమాలు బయలుదేరాయ్‌, ఒకటి 
మానవోద్యమం, మరొకటి హిందూ ధర్మ పునరుద్ధరణోద్యమం. మొదటి దానికి ప్రవర్తకుడు 
రాజారామ్మోహన్‌ రాయ్‌. నేను మానవోద్యమానికి చెందిన వాడ్ని.” అని ప్రకటించారు. 

ఇక రెండు వస్తువులు. వస్తువులంటే ఏమిటీ, సరుకులంటే ఏమిటీ దానికి సంబంధించిన 
రాజకీయార్థిక వివరాల్లోకి నేను పోబోవడం లేదు. పైగా మిత్రులు కృష్ణారావు గారు అది 
వివరించారు. మనిషి (శ్రమతో ప్రకృతి ముడి పదార్థాలతో తయారైన వాటిని వస్తువులంటాం. 
అయితే, మనిషి ఉపయోగం కోసం కాకుండా లాభం కోసం చేసే వస్తూత్పత్తికి పెట్టుబడి 
కావాలి. అలా తయారైన సరుకుల్ని అమ్ముకోడానికి ఒక స్థలం కావాలి. దానినే మార్కెట్‌ 
అంటాం. మరి మార్కెట్‌ అంటే ఏమిటి? క్రీ శ్రీ ఆత్మకథ “అనంతం” లో ఒక మిత్రుడు శ్రీ క్రీ 
తో, “ Mr. Sri Sri Can you Define A Market Place?” (మార్కెట్‌ అంటే ఏంటో 
చెప్పగలవా?) అంటాడు. శ్రీ శీ తనకి తెలియదంటాడు. అప్పుడాయన, “ఇద్దరు వ్యాపారస్తులు 
ఒక టేబుల్‌ ముందు ఎదురెదురుగా కూర్చుని వాళ్ళిద్దరిలో ఎవరు ఎవరిని ముందుగా 
హెచ్చుగా మోసం చేయగలరనేది ఒక్క క్షణంలో తేల్చుకునే స్థలమే మార్కెట్‌ ప్లేస్‌ (విపణి)” 
అంటాడు. అది రాస్తూ శ్రీ శ్రీ “పెట్టుబడిదారీ విధానపు వేదాంత సారమంతా కాచి వడబోసి 
సూత్రీకరించాడు” అంటాడు. కాబట్టి మార్మెట్‌ అంటే ప్రజల్ని ఒక్కక్షణంలో మోసం చేసేందుకు 
పెట్టుబడిదారులు ఏర్పాటు చేసుకున్న స్థలం. 

మనుషులు వస్తువులుగా మారి యాంత్రికంగా బతుకీడుస్తుంటే, ఆ వస్తువుల్ని 
ఆరాధించడమే సంస్కృతి గా ఈ రోజు చలామణి అవుతోంది. అవసరాలకీ విలాసాలకీ తేడా 
తెలియని తరాలు వీలైనన్ని వస్తువుల్ని ఎక్కువ ప్రమాణంలో వినియోగించడమే నాగరికతకు 
చిహ్నంగా భావించడం జరుగుతోంది. “ప్రవేశించిన ప్రతీ జీవిత సందర్భంలోనూ నేనొక 
అవాంఛనీయమైన అపరిచితుడ్ని” అంటాడొక చోట సి. వి. సుబ్బారావు. అలాంటి స్థితి 
గురించే చలం ఎన్నడో తన మ్యూజింగ్స్‌ లో, “.చాలా త్వరలో మనుషులు మరలూ, 
ష్ట్టీలుబొమ్మలు, రోబోట్స్‌ గా తయారౌతారు” అని వాపోతాడు. కంపెనీలకి వినియోగదారులుగ్మాళ్ణ 
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న్‌ా ఓటర్లుగా, మతాలకి భక్తులుగా, పరిశ్రమలకి ఉద్యోగులుగా మాత్రమే అస్తిత్వాన్ని 
నిర్మించుకుంటూ ని(ష్మమిస్తోన్న తరాలకి చైతన్యవంతమైన స్రవంతుల గురించి తెలుసుకోవడం 
అవసరం. 'మాయమైపో తున్నడమ్మా మనిషన్నవాడు..” అని అందెశ్రీ అన్నా 'మా ఊరు 
పోయింది.” అని కృష్ణశాస్త్రి అన్నా అది ఆ భావనతోనే. దానినే అమృతం కురిసిన రాత్రి లో 
80 ఏళ్ళ క్రితం “పాడువోయిన ఊరు..” కవితలో తిలక్‌ ఎంత గొప్పగా చెప్పాడో చూడండి 


“అది అంతా ఇసుక 

చరిత్రలో ఒక మసక 

ఇది నశించిన ఒక గ్రామం 

విశ్వశించే ఒక శ్మశానం 

గతమంతా తోలుబొమ్మలాడిన ఒక తెర, 

వర్తమానం నీ కన్నులు గప్పిన ఒక పొర, 

కాలిపోయే ఇల్లులా జీవితం ఒరుగుతుంది 

ఒక వెగటు ఏదో నన్నావరించుకుంది.. 

కాలం పాడునుయ్యిలా కన్నులకు కనబడింది.” 

స్వాతంత్ర్యం వచ్చిన సరిగ్గా ఏడాదికి అంటే, ఆగష్టు 15, 1948 న ఆనందవాణి 
పత్రికలో గరిమెళ్ళ సత్యనారాయణ గారు “వాణిజ్యం - అరాజకం - విరుగుడు” అనే 
వ్యాసం రాసారు. అందులోని ప్రారంభ వాక్యాలు చూడండి : 

“మనకు స్వాతంత్ర్యం వచ్చి సంవత్సరం గడిచింది కానీ కరువుకాటకాలేమీ తగ్గలేదు. 
మరియు ధరలు దినదిన ప్రవర్ధమాన మగుచున్నవి. ఏ వృత్తిలోనైనా నిలకడగా ఎంత 
సంపాదించుకున్నా నిమిషములో హరించి పోవుచున్నది. వర్తకం చేసుకొని దొంగ లాభాలు 
కట్టుకునే వారికి తప్పా ఎవరికీ ఏమీ మిగలకున్నది. ఏవో మోసపు మాటలు చెప్పి ఇతరుల 
వద్ద గల ధనమును దోచేవారికి తప్ప నిజముగా కష్టపడేవారికి రోజు గడియకున్నది.” 
అంటారు. 75 ఏళ్ళ తరువాత కూడా ఈనాటికీ ఇది కొనసాగుతోంది. 

ఈ రోజు సంస్కృతి గురించి మాట్లాడుకు నేప్పుడు ప్రకృతి గురించి కచ్చితంగా 
ప్రస్తావించాలి. ఎందుకంటే, * సంస్కృతి ని కేవలం మనుషులు రూపొందించి కాపాడి 
అభివృద్ధి చేయలేరు. మనిషి, ప్రకృతి కలయికతోనే సంసృతి పుడుతుంది. 
రూపుదిద్దుకుంటుంది... నిజమైన సంస్కృతి ప్రకృతి లో పుట్టి స్వచ్చందంగా సీదాసాదాగా , 
అణుకువగా ఉంటుంది * అంటారు గడ్డిపరకతో విప్లవం రచయిత, వ్యవసాయాన్ని 
వ్యాపారంగా కాక ఒక జీవన విధానంగా ప్రచారం చేసిన మసనోబు ఫకువోకా. “ప్రకృతి ని 
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కూడా జయించగలిగిన మానవుడు తన ప్రవృత్తి ని మాత్రం జయించలేకపోయాడ” ని వా 
అన్నది బహుశా అందుకేనేమో. 

1959 లో క్యూబా విప్లవం తర్వాత ఆ దేశం పారిశ్రామికీకరణకి పెద్దపీట వేసింది. 
కానీ 90వ దశకంలో సోవియట్‌ యూనియన్‌ పతనం తర్వాత క్యూబా దేశంలోని ఇంధన 
వనరులన్నీ ఇంకిపోయాయ్‌. దేశం మొత్తం సంక్షోభం నెలకొంది. ఆ సమయంలో వాళ్ళు 
ప్రత్యామ్నాయ జీవన ప్రమాణాల పై దృష్టి సారించారు. దాన్నొక నిత్యజీవిత సంస్కృతిగా 
పాటించారు. అందులో భాగంగానే ప్రజా రవాణా వ్యవస్థనీ, రసాయన రహిత వ్యవసాయాన్ని, 
నిరాడంబర జీవితాన్ని అలవర్చుకున్నారు. అద్భుతమైన మార్పు సాధించారు. అదేమీ ఒక్క 
రోజులో సాధ్యమవలేదు. ఐనా, వాళ్ళు నిరుత్సాహ పడలేదు. పారిశ్రామిక విప్లవం, హరిత 
విప్లవం, నీలి విప్లవం, సాంకేతిక విప్లవం పేరిట ప్రకృతిని నాశనం చేసే వర్దమాన దేశాలు 
పనిగట్టుకొని అధ్యయనం చేయాల్సిన పురోగతిని క్యూబా సాధించింది. ఇంకా ఆసక్తి ఉన్న 
మిత్రులు Cuba Without Isms అనే పదిహేను పేజీల కరపత్రాన్న The ౧౦౪/౪ Of 
Community: How Cuba Survived Peakoil అనే డాక్యుమెంటరీ చిత్రాన్ని ఉచితంగా 
అంతర్జాలంలో చూడవచ్చు. పెట్రోల్‌ డీజిక్‌ గ్యాస్‌ రేట్లు రోజుకో రకంగా పెరుగుతున్నాయని 
అనుకునేవారు తప్పనిసరిగా ౧౪% 0|| గురించి అధ్యయనం చేసి తీరాలి. ఇదేదో కమ్యూనిస్టు 
పార్టీ లకి సంబంధించిన అంశం కాదు. ఈ రోజు మనిషనబడే ప్రతి ఒక్కరూ తెలుసుకోదగ్గది. 

ఇక్కడే విజ్ఞాన శాస్త్రం అంటే, సైన్సు గురించి కూడా ప్రస్తావించాలి. సైన్సు ప్రకృతి క్రీ 
మానవ మనుగడకీ విరుద్దం కాదు. “సైన్సు ఫలితాల లక్ష్యం సత్యాన్వేషణ మాత్రమే కాదు, 
సమాజ అభ్యుదయం కూడా...” అని ఇండియన్‌ సైన్స్‌ కాంగ్రెస్‌ సభల్ని ప్రారంభిస్తూ నాటి 
ప్రధాని నెహ్రూ అన్న మాటలివి. కానీ ఈ రోజు పరిస్థితి ఎలా మారిందంటే స్వయంగా 
ప్రధానే సైన్సు అంతా ఎన్నడో మా పురాణాలలో ఉందని సైన్స్‌ సభల్లో చెబుతూంటే, అంతమంది 
శాస్త్రవేత్తలు కిక్కురుమనకుండా వింటున్నారు. కనీసం ప్రశ్నించే పరిస్థితి లేదు. “నిర్భయత్వం 
నిండిన అంతరంగమే నిజమైన ఆధునికత” ( TTUe Modernism is Fearlessness of 
Consciousness “ అని జె. ఎన్‌. యు కవి విద్రోహి పదేపదే అన్నది అందుకేనేమో మరి. 
సైన్స్‌ క్రీ సంస్కృతికీ ఉన్న సంబంధాల్ని మరింత పటిష్టం చేసుకోవడం కూడా ఈ రోజు 
అవసరం. సైంటిఫిక్‌ కల్చర్‌ ని వృద్ది చేసుకోవాలి మనం. అందులో భాగంగా ప్రకృతిని 
పరిరక్షించడం అంటే సాంకేతికతని క్రమబద్దీకరించుకోవడం అని గుర్తించాలి. ఎన్నో 
సంఘర్షణల తర్వాత నేటి ఈ రూపంలో ఉన్న నాగరిక మానవుడ్ని మళ్ళీ రాతి యగానికి 
తీసికెళ్ళడం సబబు కాదు. కానీ, 0౭011219౧౫ Robotism క భిన్నంగా Humanism కోసం 
ప్రయత్నించాలి. ఈ రోజు సమాజంలో స్రీ లకి, పీడితులకీ శాస్త్ర సాంకేతికత కారణంగా 
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అందుబాటులోకి వచ్చిన సౌలభ్యాలను నిరాకరించడం అమానవీయమే కాని ఆధునికత 
కాదు. కాబట్టి ఏ దృక్కోణంతో సైన్సు ఫలితాలను చూడాలనేది ప్రధానం. 

వ్యక్తి వికాసం సంస్కారం అయితే, ఒక జాతి లేదా సమూహం వికాసం చెందే రీతిని 
లేదా విధానాన్ని స్థూలంగా సంస్కృతి అనచ్చు. 

నరిగ్గా 141 ఏళ్ళ క్రితం జన్మించి 61 ఏళ్ళ క్రితం మరణించిన నంథు 
సంస్మరణోద్యమకారుడు, బాల సాహిత్య (బ్రహ్మ నాళం కృష్ణారావు గారు మొట్టమొదటి 
సచిత్ర పత్రికగా తెలుగులో “మానవసేవ” అనే పత్రిక స్థాపించారు. కందుకూరి వీరేశలింగం 
కంటే ముందే జంధ్యాన్ని విసిరికొట్టి కులతత్వం పై తిరుగుబాటు చేసారు. స్వాతంత్రోద్యమం 
మొదలు ఎన్నో రకాల సాంఘిక పరివర్తనలకి సజీవ సాక్ష్యంగా నిలిచిన రాజమండ్రిలోని 
గౌతమీ గ్రంథాలయాన్ని తన 17 వ ఏట స్థాపించింది కూడా ఆయనే. వితంతు వివాహ 
చరిత్ర మొదలుకొని ఎన్నో గ్రంథాలు రాసిన ఆయన మహాత్ముడ్ని విష్ణవతారాలతో పోలుస్తూ 
“గాంధీ మహాత్ముని దశావతారాలు” అనే పుస్తకం రాసారు. ప్రభుత్వం దానిని నిషేధించింది. 
అందులో ఉప్పు సత్యాగ్రహం గురించి చెబుతూ ఉప్పు చరిత్ర గురించి ఎంత లోతుగా 
శోధించారంటె, “రోమనులు నౌకర్లకు, సైనికులకు ఉప్పు రూపంలో జీతములిచ్చు చుండిరి. 
ఆ జీతమునకు వారి భాషలో 52140/ అని పేరు. సాలరీ లాటిన్‌ పదం 541 అనే ఇంగ్లీషు 
పద వ్యుత్పత్తిగా వచ్చింది...” అంటారు. ఈ (ప్రస్తావన ఎందుకు తేవాల్సి వచ్చిందంటే 
ఇప్పుడు ఈ సమావేశం జరుగుతున్న ఈ నాళం వారి సత్రం కూడా తర్వాత కాలంలో ఏ 
రూపేణా మారినప్పటికీ మొదట్లో ఒక సాంస్కృతిక మర్పు కోసమే స్థాపించబడిందని 
గుర్తించాలి. అంతకంటే ముఖ్యమైన విషయం ఏమిటంటే నాళం కృష్ణారావు గారు ఈ 
మండపేట వాస్తవ్యుడు. మరుగునపడ్డ అలాంటి వార్ని స్మరించుకోవడం నేటి అవసరం. 

ఏ దేశంలోనైనా ఒక ప్రాంతానికి ఆ దేశ రాజ్యాంగ నిర్మాత పేరు పెడితే ఆనందోత్సవాలు 
జరుపుకుంటారు. కానీ ఇక్కడ మన జిల్లాలో విధ్వంసం చేసారు. అంతేకాదు అంబేద్కర్‌ 
బొమ్మల్ని వాడి పారేసే ప్లేట్ల పై ముద్రించి మొత్తం దేశ సంస్కృతిని కించపరిచారు. ఇక్కడ 
వివక్షే ఒక బలమైన సాంస్కృతిక సాధనం. ఏ సాంస్కృతిక వికాసానికైనా ముఖ్యంగా మూడు 
లక్షణాలు ఉండాలి. 1. వికసిత స్వభావం 2.విస్పృత దృక్పథం ౩. విభిన్నతని స్వాగతించే 
గుణం. అలాంటి మానవీయ సంస్కృతిని నిర్మించడంలో భాగంగానే డా. బి. ఆర్‌. అంబేద్మర్‌ 
రాజ్యాంగ రచన చేశారు. అందుకే నిరుపయోగమైన రాజ్యాంగాన్ని తగల బెట్టడంలో తానే 
ముందుంటానని ధైర్యంగా ప్రకంటించగలిగారు. ఎవరికి ఇష్టమున్నా లేకున్నా ఈ రోజు 
భారతీయులు గా మనందరికీ రాజ్యాంగం ఒక దిక్సూచి. ముందు ఆ రాజ్యాంగ సంస్కృతిని 
కాపాడుకోవాలి. ప్రజాతంత్ర విధానాన్ని ఒక సంస్కృతి గా మలుచుకోవాలి. 
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మత నంన్భృతికీ, యంగత్ర నంన్భృతికీ బిన్నంగా మానవ నంన్కతిని 
పెంపొందించుకోవాలి. 

ఈ దేశ సాంస్కృతిక వికాసం కొరకు సరిగ్గా 75 ఏళ్ళ క్రితం డెహ్రాడూన్‌ లో “ఇండియన్‌ 
రినైజాన్స్‌ ఇనిస్టిట్యూట్‌” స్తాపిస్తూ యం. యన్‌. రాయ్‌, ఆ సంస్థ లక్ష్యం, Educate the 
Educators అంటాడు. ఈ రోజు ఆ దృష్టి కోణం అవసరం. ప్రత్యామ్నాయ జీవన 
విధానాన్ని గురించి చెబుతూ మనం చేయదగ్గ రెండు విప్లవాత్మక పనులున్నాయని 
మనమంతా గుర్తించాలి. అవి, 1. మొక్కలు పెంచడం 2. పిల్లల్ని పెంచడం ఈ రెండూ 
సవ్యంగా చేసిన ఏ వ్యవస్థ లో నైనా మార్చు సాధ్యమే. ఇదంతా అనుకున్నంత సులభం 
కాదు, కానీ మనకిక మార్గాంతరం లేదు. ఆసక్తి ఉన్న మిత్రులు సాంస్కృతిక వికాసోద్యమంలో 
భాగంగా రాజకీయ పక్షాలకీ, ఇతరేతర ముద్రలకి భిన్నంగా కొద్ది మంది మిత్రులుగా 
మేం చేస్తున్న కొద్దిపాటి ప్రయత్నాల్లో భాగం కావాలని అనుకుంటే అందుకు ఇదే వేదికగా 
ఆహ్వానిస్తున్నాం. అలా ఒక మంచి సంస్కృతిలో భాగమే ఈనాటి ఈ సమావేశం కూడా 
అని తెలుపుతూ సమయాభావం వల్ల ఇక్కడికి ఆపుతున్నాను. ధన్యవాదాలు. 
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(మార్చి 19, 2023, కలిదిండి ఖీమరాజుగారి 90 వ జయంతి సందర్భంగా సురాజ్య 
భవనం, తణుకులో జరిగిన చర్చాగోష్టిలో నా సంక్షిప్త ప్రసంగ పాఠం.) 

ముందుగా కలిదిండి భీమరాజుగారి 90 వ జయంతి సందర్భంగా ఈరోజు ఎంతో 
అవసరమైన అంశం గురించిన చర్చాగోష్టి ఏర్పాటు చేసిన వర్మగారికి, ఇతర భావోద్యమ 

మిత్రులకు అభినందనలు. భీమరాజు గారితో నాకు పరోక్ష పరిచయం. ఆయన జీవించి 
ఉండగా ఒకట్రెండు సార్లు ఫోన్‌లో మాట్లాడాను. అలాగే, గాంధీ గురించిన ఆయన విలువైన 
పరిశోధనాత్మక రచనల్ని చదివాను. ఒక గొప్ప ఆలోచనాపరునిగా, చింతనాశీలిగా, వామపక్ష 
ప్రగతిశీల మేధావిగా, కమ్యూనిస్టు నాయకుడిగాభీమరాజు వంటి కార్యకర్తల అవసరం 
ఈనాడు మరింత ఉంది. కాన, ఆయన స్పూర్తి కొన సాగాలని ఆశిస్తూ, ముందు మాట్లాడిన 
చాలా మంది మిత్రులు భారతీయ నమాజంలోఫానిజం నిర్వహించిన పాత్రను 
రాజకీయార్థికసామాజిక విషయాలతో ముడిపడి ప్రస్తావిం చారు. ఐతే, ఫాసిజం ప్రధానంగా 
సాంస్కృతిక సంబంధిత వ్యాధని నా అభిప్రాయం. 

ముఖ్యంగా, ఈ దేశంలో శతాబ్దాలుగా కొన్ని ఆధిపత్య వ్యవస్థలు అవిరామంగా కొనసాగి 

అప్రకటిత ఫాసిజాన్ని సుస్థిరం చేసాయి. వాటిల్లో ఒకటి కులం ఐతే, రెండోది మతం 
ఈ రెంటికీ తోడు పురుషాధిక్యతనే పుండు ఎలానోజఉంది. కాన, మనం భారతీయ ఫాసిస్టు 
వైఖరిని గురించి చర్చించేటప్పుడు ఈ విషయాలను కచ్చితంగా దృష్టిలో ఉంచుకుని మాత్రమే 
నిర్ధారణలకు రావాలని నా భావన. కులతత్వం నరనరాన జీర్ణించుకున్న సమాజంలో ఎలాంటి 
నిర్మాణమయినా కులానికి అతీతంగా మన లేదు. ఎందుకంటే, భారతీయ సంస్కృతి అనిదేనిని 
అంటున్నామో అది అసమానతల పై ఆధారపడి ఉంది. కులం, మతం దానికి ముఖ్య 
భూమికలు. కాబట్టి, అసలు ఆ చట్రాన్ని మనం అర్ధం చేసుకోవటానికి భారతీయ ఫాసిజం 
ప్రత్యేకతలైన ఇక్కడి కులమతాల్ని రోగాలుగా గుర్తించగలగాలి. 

ఇదంత సులువు కాదు. ఏది ప్రధానమైన సమస్య అనే దగ్గరికొచ్చేటప్పటికి భూమి 
మొదలు బూర్జువా వర్గం వరకూ వామపక్ష శ్రేణుల్లోనే రకరకాల వాదనలు ఉన్నాయి. 
వీటిలో ఏది సరైందో ఏది కాదో నిర్ణయించే పని నెత్తిన పెట్టుకుంటే ఇక తెల్లారదు. కాబట్టి, 
ప్రాధాన్యతా క్రమంలో మనం అనుకున్న అంశాన్ని ముందుకు తీసుకుపోవడమే మన పని 
విధానం కావాలి. ఈ క్రమంలో అంబేద్మర్‌ నుండి ఆంటోనియో గ్రాంస్కీ వరకూ నిబద్ధతతో 

అధ్యయనం చేయడం, వారి అభిప్రాయాలను కూలంకషంగా పరిశీలించి , దార్భనికంగా 
చర్చించడం జరగాలి. మూస పద్ధతులను వీడి అన్నిరకాల వివక్షతలకూ వ్యతిరేకంగా 
్ఞనునిషి పక్షాన నిలిచిన ప్రతి ఒక్కరి కృషినీ ఆ మేరకు స్వీకరించి ముందుకు తీసుకెళ్ళడమేళ్ణ 
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ఫాసిస్టు పాలనలో బుద్దిజీవులు చేయాల్సిన పని. 

ఇటలీ కమ్యూనిస్టు నేత పల్మిరో తొల్గట్టీకి 1926 లో రాసిన లేఖలో 1౧ fact, it is 
our objective to contribute to the creating and maintaining of a unitary 
plan in which the the diverse tendencies and personalities could gather 
and meld together ideologically As well. అంటాడు గ్రాంస్కీ భారతీయ కమ్యూనిస్టు 
ఉద్యమం గ్రాంస్కీ నుండి నేర్చుకోవాల్సిన విషయాలను విశ్లేషిస్తూ మోహిత్సేన్‌ కూడా ఆయన 
రచనల్లో ప్రస్తావించారు. భారతీయ స్వాతంత్ర్య పోరాటాన్ని గ్రాంస్మీయన్‌ పద్దతిని అనుసరించే 
అధ్యయనం చేయడానికి బిపిన్‌ చంద్ర వంటి వారు కృషి చేసారు. ఐనప్పటికీ, గ్రాంస్కీ 
పేర్కొన్న Original intellectuals ని మల్చ్బుకోవాల్సిన అవసరం అన్ని ప్రజాతంత్ర ఉ 
ద్యమాలకీ ఎప్పటికంటే కూడా ఎక్కువుంది. భారతీయ సాంస్కృతిక పునర్వికాసానికి తమ 
వంతు కృషి చేసిన చార్వాకలోకయతాలు మొదలు బౌద్ధం వరకూ, డా. కె. బి. కృష్ణ నుండీ 
పి. ఎల్‌. లక్ష్మీనరసు దాకా, ఫూలే నుండీ పెరియార్‌ వరకూ ప్రజాపక్ష శ్రేణులన్నింటినీ 
పాజిటివ్‌ దృక్కోణంలో చూడాల్సిన అవసరం ఉంది. ఈ క్రమంలో ఒక్క విషయం చెప్పాలి. 
వామపక్ష వాదిగా ఉండి కూడా మహాత్మాగాంధీ హత్య గురించి బహుశా తెలుగులో 
విలువైన పరిశోధనకు ఉపక్రమించీ, మతతత్వశక్తుల మనుగడ ఎంతవరకూ పెచ్చరిల్లగలదో 
(ప్రజలకి అర్ధమయ్యేలా కృషి చేసిన భీమరాజు గారు బహుశా మతోన్మాదాన్ని లోతుగా 
(గహించబట్టే గాంధీజీ హత్య, దానికి కారణమైన మతతత్వ శక్తుల్ని ఖండించే పనిని 
నిర్మాణాత్మకంగా స్వీకరించారని నాకు అనిపిస్తుంది. భారతీయ సమాజంలో భిన్నత్వానికి, 
బహుళత్వానికి ప్రతీకలుగా ఉన్న వ్యక్తుల్నీ, వారి కృషినీ మనం కనుక కాపాడలేకపోతే, ఇక 
ప్రత్యేకంగా సమసమాజం కోసం చేసేది ఏమీ ఉండదనే నా అభిప్రాయం. 

Institutionalisation అనగా వ్యవస్థీకృతం అయ్యేందుకు అవకాశం ఉన్న ఏ భావజాల 
వికారాన్నయినా నిర్దాక్షిణ్యంగా విమర్శకు పెట్టినప్పుడే స్వేచ్చాయుత ప్రజాస్వామ్యం 
సాధ్యపడుతుంది. Let U5 not become the leaders of a new religion, even 
were it to be the religion of logic and reason అంటాడు ప్రాధాన్‌ కార్ల్‌మార్క్‌కి 
రాసిన లేఖలో. దాస్‌ కేపిటల్‌ని రష్యన్‌ భాషలోకి అనువదించిన బకూనిన్‌ కూడా తదనంతరం 
1865 లో తన అనార్మిస్ట్‌ మేనిఫెస్టోలో ప్రపంచ విప్లవానికి తొలి ప్రాతిపదికగా 
విశ్వసౌభ్రాతృత్వం కోసం ప్రతివ్యక్తీ ముందుగా సోషలిస్టు కావాలంటాడు. మనదేశ కమ్యూనిస్టు 
పార్టీల అధ్యయన గ్రంథాల్లో గ్రాంస్కీ Prison Notebooks భాగమై తీరాలి. అప్పుడే 
నూతన పోరాట రూపాల్ని గురించిన స్పృహకి ఆస్మారం ఉంటుంది. ఈ దేశ ఫాసిజం 
బ్రాహ్మణీయ హిందూత్వం. దానికి ఏదోక మార్గమే శరణ్యమనే పరిస్థితి లేదు. బహుముఖ 
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— భిన్నమైన పథాల్లో పోరాటాలు జరగాల్సిందే. ఏదీ అంతిమమని కానీ, త. 
రూట్‌ మేప్‌ అనికానీ అనడం బొత్తిగా అవగాహనా రాహిత్యం. ప్రత్యామ్నాయ విద్యా 
విధానాలు మొదలుకొని, సమాంతర కళల వరకూ, ప్రత్యామ్నాయ ప్రజాకీయాల నుండీ, 
సమాంతర సినిమాల దాకా ప్రతీ మానవీయ ప్రయత్నాన్నీ హర్షించి ఆహ్వానించాల్సిందే. 
మమేకమయ్యో ఆమోదించాల్సిందే. ప్రస్తుతం ఉన్న ప్రమాదకర పరిస్థితుల్లో లాల్‌, నీల్‌, 
హరా శక్తులన్నీ ఏకమవ్వాల్సిందే. అందులో భాగమే ఈ సమావేశం అని నమ్ముతూ నాకు 
అధ్య క్షుడిగా అవకాశం ఇచ్చినందుకూ, మీరంతా శ్రద్దగా నా ఈ మాటలు విన్నందుకూ 
ధన్యవాదాలు తెలుపుతూ, సెలవు. 
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ఒక సాంస్కృతిక వికాస వీచిక - కదలిక ! ' 


సరిగ్గా పదేళ్ళ క్రితం ఒక 
డాక్టర్‌ గా ఉంటూ 
సమాజంలో మూఢనమ్మకాల 
నిర్మూలన కోసం కృషి చేసిన 
ఆలోచనా వరుడూ, 
అంధ శ్రద్ధ నిర్మూలన సమితి 
వ్యవస్థా పకుడు, డా. నరేంద్ర 
దభోల్మర్‌ హత్య చేయబడ్డారు. మనుషుల్ని భౌతికంగా చంపడం ద్వారా వారి భావాలను 
ఆపగలమనే వారు ఎంతటి అమాయకులో ఈ రోజు దేశంలో ఇన్నిచోట్ల దభోల్మర్‌ గురించిన 
సంస్మరణ సమావేశాలు జరపడం చూస్తే తెలుస్తుంది. ఆ రోజు ఆయన మెదళ్ళో బుల్లెట్లు 
దింపిన దుండగులకి అదెంత శక్తి వంతమైనదో ఈ మధ్య కాలం లో తెలిసొస్తోంది. 
ఎలాటి మెదడది? అక్షరాల పక్షం వహించింది. దానిని ఏ ఆయుధమూ తాకలేదు. అదిగో 
అలా అక్షరాల వైపు నిల్చిన అనేక గొంతుకలలోంచే ఈ అభివ్యక్తి జనించింది. అదే మన 
కదలిక. అందుకే అంటాడు కాళోజీ, “ఒక్క సిరా చుక్క లక్ష మెదళ్ళకు కదలిక” అని ! 

ఇది సగటు మనిషి ప్రగతి కోసం పాటుపడే భావోద్యమ స్వచ్చంద సంస్థ. అన్ని 
ప్రజాసంఘక్షేత్రాల్ని మిత్ర పూరితంగా కలుపుకొని పోయేది.సమాజంలో “ఉండకూడని” 
అవాంఛనీయ (ప్రభావాలకు విరుద్ధంగా, “ఉండవల్సిని ఆలోచనలకి అనుగుణంగా 
ముందుకెళ్ళేది. ఆధునిక ప్రజాతంత్ర ప్రవాహం లో రాజ్యాంగబద్ధమైన దృక్పథం తో, 
హేతుబద్ధమైన వైఖరిల్ని ప్రజా సంఘటనగా మల్పుకునేది. ఈ క్రమంలో సుమారు 260 
ఏళ్ళ క్రితమే ఇదే పశ్చిమ గోదావరి జిల్లాలో 'యాజకత్వి హక్కు కోసం బ్రాహ్మణాధిక్యత 
పై తిరుగు బాటు చేసి, ఏకంగా న్యాయం కోసం ఇంగ్లాండు ప్రివీకౌన్సిల్‌ వరకూ వెళ్ళిన 
భావోద్యమశీలి “మామిడి వెంకయ్య గార్ని స్మరించు కోవాల్సి ఉంది ! 

“మనుషులు కులాలుగా విభజించబడి, హక్కులు కులాల ప్రకారం విభజించబడి, 
అందుకు భిన్నంగా నడవ డానికి అవకాశం ఇవ్వని సమాజ వ్యవస్థలో కులాల పేరిట 
జరిగిన పోరాటాలు హక్కుల పోరాటాలేకానీ కులపోరాటాలు కావు.” అన్న హేతువాద 
మిత్రులు, పెద్దలు రావిపూడి వెంకటాద్రి గారు, దశాబ్దాల క్రితం రచించిన “అడుగు 
జాడలు” అనే తన గ్రంథంలో, “పురోహిత వర్ష వ్యతిరేక ఉద్యమాలన్నీ నిస్సంశయంగా 
మానవ హక్కుల ఉద్యమాలే. అవి ఆత్మాభిమాన సంఘాలే కాని కుల సంఘాలు కావు..” 
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అంటారు. భారతీయ సమ్మిళిత సమాజంలోని భిన్నత్వాన్ని, బహుళత్వాన్ని ఆరోగ్య కరమైన 
రీతిలో గుర్తించికొనసాగించ గలగడమే వికసిత పౌరసమాజం లక్ష్యం కావాలి గానీ, 
భావాధిపత్య ధోరణుల తో ఏకస్వామ్య విధానాలకి వంతపాడటం కాదు. అందుకోసం 
ఇలాటి ఎన్నో 'కదలికిలు అవసరం ! 

ఈ క్రమంలో గుర్తుంచు కోవల్సిన మరో మహా వ్యక్తి, అమరుడు యలవర్తి నవీన్‌ 
బాబు. ఎక్కడో గుంటూరు జిల్లాలో పుట్టినప్పటికీ తన కుటుంబం పశ్చిమ గోదావరి జిల్లా 
విజయి రాయికి వలస వచ్చింది. జె. ఎన్‌. యు. లో ప్రజాసంఘాల్లో భాగమైన నవీన్‌ 
విద్యార్థి దశలోనే అసాధారణ పరిణితి చెంది తెలుగులో, ఆంగ్లంలో పత్రికలు నడిపాడు. 
జాతుల సమస్య కోసం అంతర్జాతీయ స్థాయిలో అతడు కృషి చేసి ఏర్పాటు చేసిన సమావేశం 
అద్భుతం అంటారు. ఇందుకోసం కాదు ఆయన్ని ఇక్కడ ప్రస్తావిస్తోంది. “భారతీయ సామాజిక 
వ్యవస్థలో కులం : ఒక రాజకీయ ఆర్థిక విశ్లేషణ (political economy of caste in 
Indian social formation) పేరిట అతడు ఎం. ఫిల్‌ థీసిస్‌ కోసం చేసిన పరిశోధన 
(వర్ణం నుండి కులం దాకా అని తెలుగులో పుస్తకం గా కూడా వచ్చింది.) నిజంగా 
విస్మరించబడిన ఒక బుద్దిజీవి మేధో సాధన. తదనంతరం నవీన్‌ తూ.గో. జిల్లాలో జరిగిన 
ఒక ఎన్‌ కౌంటర్‌ లో చనిపోయాడు. వ్యవస్థలోని అసమానతల్ని అధ్యయనం చేసే వారు, 
కులనిర్మూలన కోరుకునే వారూ తప్పక తెల్సుకో వాల్సిన వ్యక్తి అతడు ! 

కులతత్వం మీద, మతోన్మాదం మీద, ఆధిపత్య ధోరణుల మీదా ఎక్కుపెట్టబడిన ఈ 
“కదలిక” ఒక రకంగా చిరకాల మిత్రులు, పెద్దలు గోఖలే గారి మానసపుత్రిక (Brain 
Child). ఎన్నో రోజుల నుండి ఈ విధమైన సంస్థ గురించి ఆయన నాతో చర్చిస్తూ 
వస్తున్నారు. సుమారు 80 ఏళ్ళ వయసులో సమాజ హితం కోసం ఆయన పడుతున్న 
తపన వ్యక్తిగతంగా నన్నే కాదు, నా వంటి ఎంతో మందిని కదిలించింది. ఆ ఫలితమే 
ఇక్కడీ ప్రాంగణంలో అనేకానేక స్రవంతులకు చెందిన ఇంతమంది ఒక మంచి వేదిక ను 
బలపరచాలనే సదుద్దేశంతో ఒక్క దరికి చేరడం కనిపిస్తోంది. ఇది చిన్న విషయం కాదు. 
సమాజ పురోగతి కోసం ముందడుగు వేసిన కదలిక మున్ముందు మరింత పురోగ 
మించాలనీ, నిర్మాణాత్మక ప్రత్యామ్నాయ ప్రజాస్వామిక వేదికగా ఎదగాలని మనస్పూర్తిగా 
ఆశిస్తూ, ఆకాంక్షిస్తూ, ఇక ఆపుతున్నాను | 

(ఆగష్టు 20, ఆదివారం ప.గో. జిల్లా నర్సాపురంలో డా.నరేంద్ర దభోల్మర్‌ 10వ 
వర్ధంతి సందర్భంగా జరిగిన 'కదలికి సంస్థ ప్రారంభ సమావేశంలో సంచాలకునిగా నా 


ప్రసంగపాఠం కాస్త ఆలస్యంగా ఇలా...) 
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బహుజన విముక్తి మార్గం - బౌద్ధం! 3 


“వేద ప్రమాణం కశ్యచిత్‌ కతృవాదః 

స్నానే ధర్మేచ్చా జాతి వాదప లేపః 

సంతాపారమృః పాపహానాయ చేతి 

ద్వస్త ప్రజ్ఞానాం పంచలింగాని జాధ్యే” 

“వేదాల్ని ప్రమాణంగా స్వీకరించడం, ఈశ్వరుడనే కర్త ఒకడు న్నాడనడం, స్నానాలు 
చేసి పుణ్యాలు సనంపాదించా లనుకోవడం, కులాన్ని చూనుకు అభిమాన పడడం 
పాపపరిహారార్థం ఉపవాసం చేయడం బుద్ధిహీనుల జడత్వానికి నిదర్శనాలు” అంటాడు 
ఏడవ శతాబ్దానికి చెందిన బౌద్ధ తాత్వికుడు, తార్మికుడు అయిన ధర్మకీర్తి. భారతీయ 
తాత్విక చింతనను (ప్రభావితం చేసిన మతాల్ని రెండుగా విభజిస్తే అవి బ్రాహ్మణ మతాలు, 
(శమణక మతాలనీ, బ్రాహ్మణ మతాలు యజ్ఞయాగాలు, జపతపాలు, జంతుబలుల్ని 
పాటించగా, శ్రమణక మతాలు బుద్ధినీ, సంఘాన్నీ జ్ఞానార్జన మార్గాల్నీ ఆచరించా యంటారు 
ప్రఖ్యాత చరిత్రకారుడు, సోషలిస్టు పితామహుడు ఆచార్య నరేంద్రదేవ్‌ తన “బౌద్ధ దర్శ 
సారం” అనే గ్రంథంలో ! 

శ్రమణక మతాల సాంస్కృతిక పయనానికి, పరిణామానికీ విశిష్టమైన స్థానం ఉంది. 
కానీ, దురదృష్టవశాత్తు మనకి వాటి గురించిన అధ్యయనం, పరిశోధన ఎక్కువ జరగలేదు. 
మనిషి కేంద్రంగా మాట్లాడిన బుద్దుడు మొదట్నుంచీ ప్రపంచానికి కాంతిని ప్రకాశింప 
జేస్తూనే ఉన్నాడు. ఎడ్విన్‌ ఆర్నాల్డ్‌ బుద్దుడ్ని “జగత్తుకి వెలుగు” అంటే, పాత వాసనలు 
పూర్తిగా పోనివ్వకుండా దాశరథి రంగాచార్య, “బుద్దుడు కలియుగంలో తొలి ఆచార్యుడు.. 
నాకు బుద్దుడు అయస్మాంతం” అన్నారు. మొదట్నుంచీ బౌద్ధాన్ని కబళించడానికి ప్రపంచ 
వ్యాప్తంగా జరగని ప్రయత్నాలు లేవు.మన దేశంలో సనాతనం కూడా ఇందుకు అతీతం 
కాదు. అందుకే బుద్దుడ్ని ఏకంగా విష్ణుమూర్తి అవతారంగా చేసుకుంది. ఐనా,బౌద్దాన్ని 
చూసి భయ పడుతూనే ఉంది. ఎందుకంటే, బౌద్దానికి జ్ఞానాన్వేషణే కానీ బలప్రదర్శన 
కాదు. అహింసా విధానమేకానీ హింసోన్మాదం కాదు. ఈ దేశంలో బౌద్ధం విలసిల్లిన కాలమే 
నిజమైన “స్వర్ణయుగం” అందుకనే మహాకవి గురజాడ ఒంగోలు మునిసుబ్రమణ్యానికి రాసిన 
లేఖలో, “బౌద్ధం అణగదొక్కబడినప్పుడే భారతదేశం మత పరంగా ఆత్మహత్య చేసుకుంది.” 
అంటారు ! 

బౌద్ధం ప్రధానంగా శ్రమణక మతమే కానీ, శుద్ధ ఆధ్యాత్మిక మతం కాదు. బౌద్ధంలో 
భౌతిక ప్రపంచ వాస్తవికత గురించే కానీ పరలోక సంబంధిత పదజాలం బౌద్ధంలో లేదు. 
కా, కచ్చితంగా చెప్పాలంటే, నాటి హేతుబద్ధ శ్రమణక మతాలైన చార్వాక లోకాయతాల 
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గ్‌ రూపమే బౌద్ధం. ఈ దేశంలో తలెత్తిన శ్రమణక మతాలన్నీ బహుజన ఉద్యమ 
స్రవంతులే కానీ బ్రాహ్మణీయవర్గ స్వరూపాలు కావు. అందుకే, ప్రజాశ్రేణుల్లో విసృతంగా 
సాగిన వీటిని అసలు ఒక 'మతం గా గుర్తించాలా, వద్దా? అనే మీమాంస కూడా ఆలోచనా 
పరుల్లో ఉందేది. విశిష్ట బౌద్ధ తాత్వికుడు, సంఘ సంస్కర్త, డా. బి. ఆర్‌. అంబేద్కర్‌ ని 
ప్రభావితం చేసిన ఆంధ్రుడు ప్రొఫెసర్‌ పోకల లక్ష్మీనరసు అందుకనే “అసలు బౌద్దాన్ని 
మతం అనవచ్చా?” అని ప్రశ్నించారు కూడా. విలక్షణమైన తాత్వికత, విప్లవాత్మక సాత్వికత, 
కలగలిసిన మానవీయ వైజ్ఞానిక నైతిక మధ్యే మార్గంగా మాత్రమే బౌద్దాన్ని చూడటం 
సమంజసం తప్పా ఒక మతంగా కాదనే వైఖరే ఇందుకు కారణం |! 

మనిషికి మతం అవసరం అని అంబేద్కర్‌ ఉద్దాటించినది సమతావాద మార్గాల గురించే 
కాని అసమానతలతో నిండిన తంతులూ, తతంగాల మతాల్ని గురించి కాదు. డా. బి. 
ఆర్‌. అంబేద్మర్‌ బౌద్ధ ధర్మ స్వీకారాన్ని కూడా అలా చూడటమే సమంజసం. అది కేవలం 
ఒక మతం నుండి మరో మతానికి మారడం కాదు. భారతీయ సాంస్కృతిక వికాసానికి 
దోహదం చేసిన జ్ఞాన మార్గానికి తరలడం. శతాబ్దాల దోపిడీ, పీడన తర్వాత ఒక స్వేచ్భాయుత 
స్వతంత్ర పథంలో నడవడం. ఈ దేశంలో సుమారు వెయ్యెళ్ళు ప్రజాపక్ష వ్యవస్థగా, 
ప్రజాతంత్ర నిర్మాణంగా విలసిల్లిన ప్రత్యామ్నాయ ప్రజాస్వామిక (స్రవంతిలో స్వచ్చందంగా 
భాగం కావడం. అణిచివేతకు గురైన అసంఖ్యాక బహుజనుల ఆశయాలకీ, ఆకాంక్షలకి 
అండగా నిలబడేందుకొక వేదికను ఏర్పరచడం. మొత్తంగా, అసమానతలు లేని 
సమసమాజాన్ని ఆచరణాత్మకంగా కాంక్షించడం. అందుకే, ఈనాటికీ అంబేద్మర్‌ బౌద్ధ స్వీకారం 
ఆధ్యాత్మికవేత్తల్నీ, సనాతన వాదుల్నీ భయ పెడుతుంది. లక్షలాది మంది ప్రజలు వారి ఉ 
నికిని ఉన్నతీకరించు కోవడానికి చేసిన ఒక తిరుగుబాటు సనాతనవాదుల్ని కలవర 
పరుస్తుంది. అతికొద్ది మంది ఆలోచనాపరులే తప్పా ఆనాడు కూడా అంబేద్మర్‌ ధర్మదీక్షను 
అర్ధం చేసుకున్న వారు లేరు ! 

దేశవ్యాప్తంగా అనేక ్రవంతుల కి చెందిన వారు బాబాసాహెబ్‌ పై అవాకులు చెవాకులు 
పేలుతూ విమర్శిస్తున్న కాలంలో, మహా పండిత్‌ రాహుల్‌ సాంకృత్యాయన్‌ బౌద్ద ధర్మ 
స్వీకారం తర్వాత అంబేద్మర్‌ ని స్వయంగా కలిసి తన సంపూర్ణ మద్దతు ప్రకటించడమే 
కాక ఏకంగా “నవదీక్షిత బౌద్దులు'అనే రచన కూడా చేసారు. బాబాసాహెబ్‌ అంబేద్కర్‌ 
బౌద్ధస్వీకారం ఏదో ఆషామాషీ వ్యవహారం కాదనీ సంవత్సరాల పాటు ఆయనలో జరిగిన 
సంఘర్షణ సారమనీ తెలుస్తుంది. అంబేద్మర్‌ మహత్తర రచన బుద్దుడు - అతని ధర్మం” 
ని హిందీలోకి అనువాదం చేసిన మహోన్నత బౌద్ధ మేధావి, అంబేద్కర్‌ సహచరుడు డా. 
భదంత ఆనంద కౌసల్యాయన్‌ * అగర్‌ బాబా నా హోతే” (బాబాసాహెబే కనుక లేకుంటే?) 
క్టరైనే తన గ్రంథంలో అంబేద్మర్‌ కి బౌద్ధం పట్ల ప్రారంభం నుండీ ఉన్న అవ్యాజమైన 
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కో పమాభిమానాల్ని పేర్కొంటారు | ల 

భారతీయ సామాజికక్రమంలో అసమానతల కి, ఆధిపత్యానికి వ్యతిరేకంగా, చరిత్రలో 
నిల్చి కుట్రలు, కుతంత్రాలతో కనుమరుగైన బౌద్దాన్ని బాబాసాహెబ్‌ ఎంచుకోవడం ఈ 
దేశపు అణగారిన ప్రజల్ని ఒక శక్తివంతమైన వైధానిక మార్గానికి సంధానం చేయాడానికే 
ననేది స్పష్టం. ఆ రకంగా, బౌద్ధం ఒక ప్రాపంచిక విముక్తి సిద్ధాంతమే కానీ పరలోకాన్నీ, 
పునర్జన్మను బోధించే మతం ఎంతమాత్రమూ కాదు. “చరథ బిక్కవే చారికం ,బహుజన 
హితాయ, బహుజన సుఖాయ, లోకానుకంపాయ” అని నినదించిన బౌద్దానిది సామాజిక 
విప్లవోద్యమ బహుజన విమోచన మార్గమే కానీ ఆత్మ పరమాత్మల పై ఆధారపడిన అలౌకిక 
విధానం కానేకాదు. విశ్వాసాలకు అతీతంగా, కర్మకాండలకు విరుద్ధంగా, మానవుడే 
ప్రమాణంగా, మానవతా ప్రధానంగా పునరుద్ధరించబడిన బౌద్ధం నవీన మానవవాద 
దృక్పథంతో కూడిన “నవయానం” అవుతుందే కానీ, అదెప్పటికీ కూడా అసమానత్వంతో 
నిండిన సనాతనం లో భాగం కాదు, కాబోదు. జై భీమ్‌, జై భారత్‌ ! 

(అక్టోబర్‌ 1డ బాబాసాహెబ్‌ అంబేద్కర్‌ 67వ ధర్మదీక్ష మహోత్సవం సందర్భంగా 
బహుజన బౌద్ద సమాఖ్య సారధ్యంలో మైత్రేయి బుద్ధ విహారలో అక్టోబరు 15, 2023 
ఆదివారం భారతీయ సాంస్కృతిక వికాసంలో బౌద్ధం” గురించిన సమాలోచనలో నా ప్రసంగ 
పాఠం.) 


నకలు! 


” గురుఘాన్‌దాస్‌ నుండె గురజాడ వరకూ.! ' 


(మహాకవి ఆకాంక్షించిన ఆ మనిషెవరు? 


“మనిషి చేసిన రాయి రప్పకి 

మహిమ కలదని సాగి మొక్కుతు 

మనుషులంటే రాయి రప్పల 

కన్న కనిష్టంగాను చూస్తావేల బేలా? 

దేవుడెకడో దాగెనంటూ 

కొండకోనల వెతుకులాడే వేలా ? 

కన్ను తెరిచిన కానబడడో? 

మనిషి మాత్రుడి యందు లేడో? 

యెరిగి కోరిన కరి యీడో ముక్తి?” 

112 ఏళ్ళ క్రితం నాటి కృష్ణా పత్రికలో 'మనిషి పేరిట గురజాడ అప్పారావు గారు 
రచించిన గేయమిది. తొమ్మిది పంక్తుల్లో ఐదు ప్రశ్నలు. నాకు తెలిసీ తెలుగులో తొలి 
వైజ్ఞానిక హేతుబద్ద గేయం ఇదే. ఇంత సూటిగా రేడికల్‌ గా నాటి సమాజాన్ని నిగ్గదీసిన 
వ్యక్తి ఎవరూ లేరు. ఈరోజు కనుక ఈ రచన చేసుంటే పరిణామాలు ఎలా ఉండేవో 
ఊహించడం పెద్ద కష్టం కాదు. వందేళ్ళకు ముందు ఒక స్పష్టమైన ఆదర్భంతో “మనిషి? 
ఎలా ఉండాలో చెప్పిన గుర జాడ జీవితకాలానికి దాదాపు వంద సంవత్సరాల ముందు 
జీవించి గురజాడ పుట్టడానికి కొద్ది కాలం ముందే మరణించిన ఒక మహావ్యక్తి కోసం 
ప్రస్తావిం చాలి. ఆయనే ఘాసీదాస్‌, గురుఘాసీదాస్‌ . 

గురుఘాసీదాస్‌ సమానతా ప్రవక్త, 'సత్నామ్‌'ఉద్యమ నేత. సత్యమార్గంలో, సత్యసంధత 
తో జీవిస్తూ, సత్యాన్వేషణ పద్దతులు మాత్రమే పాటిం చడం సత్నామీ సమూహ సిద్ధాంతం. 
(బ్రాహ్మణా ధిక్యతకు వ్యతిరేకంగా, కులతత్వాన్ని ధిక్కరించి శాంతి, స్వాతంత్ర్యం, 
సౌభ్రాతృత్వం, అహింస, (ప్రేమ, దయా గుణాలతో బతకాలనేది సత్నామీల సూత్రం. 
వీరు విగ్రహారాధనకు పూర్తి వ్యతిరే కం. కబీర్‌ , గురునానక్‌ లు కూడా ఈ సిద్ధాంతం 
నుండి పరస్పరం ప్రేరణ పొందారనే వాదనుంది. అందుకే, గురు ద్వారాల్లో జరిగే ప్రార్థనల్లో 
నేటికీ “సత్నామ్‌ వాహె గురు” వినిపిస్తుంది. ఒక్క బౌద్ధ ధర్మం మాత్రమే సత్నామి ధర్మానికి 
దగ్గరగా ఉంటుంది. మానవతావాద మూర్తు లందరికీ చరిత్రలో సారూప్య తలు ఉ 
౦డటం సహజమే కాన నేనేమీ కొత్త ప్రతిపాదనలు చేయబోడం లేదు కానీ, ఉత్తర భారత 
దేశంలో అణగారిన ప్రజల స్వరంగా నినదించిన గురు ఘాసీదాస్‌ నుండి దక్షిణాన 


క కోణంలో ప్రజ్వరిల్లిన గురజాడ అప్పారావు వరకూ కొనసాగిన విభిన్న దృక్పథాల 
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భా ని పునఃపరిశీలన చేయడం పునరుద్ధరణవాద (ReVIVali$M) ప్రమాదం న్‌ 
కొస్తున్న ప్రస్తుత తరుణంలో అత్యవస రమనేది నా అభిప్రాయం. ముందుగా గురజాడ 
ఆవశ్యకత అనేది అలాంటి మూఢత్వాన్ని నిలువరిం చేందుకు నిలిచిన వైజ్ఞానిక పంథా 
(enlighten path) అనేది మనం గుర్తిం చాలని నేననుకుంటాను. 

ఆ రకంగా చూసినప్పుడు గురజాడను కేవలం ఒక కవిగానో, రచయితగానో లేదా 
సంస్కర్తగానో మాత్రమే చూడ లేం. “సజీవమైన విశ్వాసంగా బుద్దుడు ఉపదేశించినది 
నిజమైన (ప్రేమ, మానవుని పట్ల ప్రేమ.” అన్న గురజాడ కందు కూరి వీరేశలింగానికి సన్ని 
హితుడైన ఒంగోలు మునిసుబ్రమణ్యానికి రాసిన లేఖలో “బౌద్ధం అణగ దొక్కబడి నప్పుడు 
భారతదేశం మతపరంగా ఆత్మహత్య చేసుకుంది”అని వ్యాఖ్యా నించడానికి ఉన్న చారిత్రక 
ప్రాధాన్యత తీసేయవలసింది కాదు. అందుకే ఆ లేఖకు వందేళ్ళ యిన సందర్భంగా మిళింద 
ప్రచురణల తరపున పునర్ము ద్రించిన టి. రవిచంద్‌, గురజాడ రాసిన ఈ లేఖను మానవ 
ప్రణాళిక (HUManist Manifesto)గా పరిగణించాలని అంటారు. ఇది అర్థం ఐతే అసలు 
గురజాడ చూపిన బాట ఏమిటో మనకి స్ఫురిస్తుంది. 

ముఖ్యంగా బెంగాల్‌ సమా జాన్ని కుదిపేసిన సాంస్కృతిక పునర్వికాస ప్రభావం, ఆయా 
వ్యక్తుల కృషి గురజాడకి మార్గదర్శకమైంది. బౌద్ద పండితుడైన పండిట్‌ హరిప్రసాద్‌ శాస్త్రి 
మొదలు కొని, పాత్రికేయ మేధావి, రచయిత శంభూ చంద్ర ముఖర్జి వరకూ ఎంతోమంది 
గురజాడ ఉన్నతి కి దోహదం చేసిన వ్యక్తులు ఉన్నారు. అందుకే,అధ్యయనం, పరిశీ లన, 
పరిశోధన ద్వారా గుర జాడ అందుకున్న ఆ దార్భనిక విసృతి ఆయన రచనల్లో అడుగ 
డుగునా మనకు కనబడుతుంది. కులతత్వాన్నీ, మతతత్వాన్నీ, మూఢత్వాన్నీ నిరసించిన 
గురజాడ జ్ఞానాన్నీ ప్రేమనీ, సౌశీల్యాన్నీ ఎంతగా అభిలషిం చాడో మనకి అర్ధమవుతుంది. 
ఆ కోణంలో గురజాడని ఒక మానవీయ దూతగా మానవతావాద ప్రవక్తగా మాత్రమే 
చూడటం సబబనిపిస్తుంది. 

నన్ను ప్రభావితం చేసిన తొలి పుస్తకాల్లో కన్యాశుల్మం ఒకటి. ఏనాటికీ ఆ రచనా 
కౌసల్యా నికీ, పద, వాక్య విన్యాస లావణ్యానికీ ఎప్పటికీ ముగ్గ్టు డ్నవుతుంటాను. ఒక్క 
తెలుగు లోనే కాదు, ఏ భాష లోనూ కూడా అలాంటి రచన నాటక ప్రక్రియలోనే కాదు, 
మరే ప్రక్రియలో కూడా ఉందని నేననుకోను. కన్యా శుల్మానికి మాత్రమే సాధ్యమైన స్థానమది. 
గిరీశానికి మాత్రమే దక్కిన చిరస్థాయి పాత్రది. గురజాడ ఒక్కడే మలచగల రచనా కళ 
అది. ఉన్నాదాన్ని పాదుకొల్చ డమే ఆధ్యాత్మికత గా ప్రచారం చేస్తున్న చోట, గురజాడ 
దేశభక్తి గీతం ప్రతీ భాషలోకీ సారంతోసహా తర్జుమా చేసి మరీ మనిషికి ఉండవలసిన 
వైషమ్యరహిత సామరస్యపూరిత సంస్కా రాన్ని ప్రచారం చేయడం అవసరమని నా 
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కొ ఇప్రాయం. అందుకే, నా దృష్టిలో “దేశభక్తి విశ్వగీతం. సకలజనుల సౌజన్యాన్నీ"కీ 
సౌభ్రాతృత్వాన్ని కోరిన సమతా సందేశం. 

“ఓర్వలేని పిశాచి దేశం మూలుగులు పీల్చేసె నోయ్‌. ఒరుల మేలుకు సంతసిస్తూ 
ఐకమత్యం నేర్చవోయ్‌..” అంటాడాయన. ఆనాడు ఏ అర్ధం లో వాడినా ఈరోజు మతోన్మాద 
మూకలకి వర్తించే మాటలివి. జాతుల్నీ మతాల్నీ అన్న దమ్ముల వలె కల్సి నడవాలని 
సూచించిన గురజాడది తెలుగు సాహితీ సాంసృతిక వికాసోద్యమ చరిత్రలో ఎన్నటికీ గురు 
స్థానమే. మంచి గతమున కొంచమేనోయ్‌ అన్న గురజాడ 

ఈరోజు ఉండుంటే, మళ్ళీ సనాతనానికి తరలి పొమ్మం టున్న నేటి పాలకుల వైఖర్ని 
ఏవిధంగా దుయ్యబట్టే వాడో కదా. గురజాడ కోరుకున్న ఆశయాల సాధనలో భాగమే 
డా. పి. యస్‌. ప్రకాశరావు గారు రచించిన గురజాడ మాట - ప్రగతికి బాటి అనే ఈ 
చిన్న పుస్తకం. 

“దమ్ములున్న ప్రయోక్త అయితే భూదేవంత అరుగువేసి, ఆకాశ మంత పందిరి వేసి 
ఆడాల్సిన నాటకము కన్యా శుల్మం. This play is Larger than life.” అంటారు చాట్ల 
శ్రీరాములు “జీవితానికి దర్పణం - కన్యాశుల్మం” అనే తన వ్యాసంలో. ఇంతకుమించి 
చెప్పేది ఏముంది కన్యాశుల్యం గురించి అని అనుకుంటామా?కానీ,ప్రతీతరంలోనూ, కాలం 
లోనూ కొంగొత్తగా గురజాడలో కనుగొనాల్సిందీ, కన్యాశుల్మం లో కనిపెట్టాల్సిందీ ఉందనే 
ఉంటుంది. ఎందుకంటే, ముందే చెప్పినట్టు అది జీవితం కంటే పెద్ద నాటకం.” ప్రత్యక్ష 
జీవితంలో మనం ఎదుర్కొం టున్న విషమ సమస్యలను పరిష్కరించు కునేందుకు ఈ వేద 
విజ్ఞానం ఒక్కపిసరు అక్కరకు రాదు.”అంటారు గురజాడ సంస్కర్త హృదయం అనే కథానికలో. 
అలానే, “కవీ, తత్వవేత్త తమ కాలం కంటే ముందుం టారు” అంటారు సౌదామిని నవలలో. 
ఇవే కాదు మొత్తం ఆయన రచనల పై వివరణాత్మక వ్యాస సంపుటి ఈమధ్యే వచ్చిన డా. 
పి. యస్‌. ప్రకాశరావు గారి “గురజాడ మాట - ప్రగతికి బాట.” పుస్తకం . 

“గురజాడ అప్పారావు ఒక తరగని గని. రాశి రీత్యా ఆయన రచనలు చాలా ఎక్కువ 
కాకపోవచ్చు. కాని సృష్టించిన ఆ స్వల్ప రాశి లోనే ఆయన నిక్షిప్తం చేసిన అపార సంపదల 
రీత్యా ఆయన రచన లు నిత్యమూ, నిరంతర మూ కొత్త అధ్యయనానికి, కొత్త వివరణకు, 
కొత్త విశ్లేషణకు, కొత్త నిర్ధారణకు అవకాశం ఇస్తూనే ఉంటాయి..” అంటారు ఎన్‌. వేణుగోపాల్‌ 
“తరగని గనిలో మరొక అన్వేషి తవ్వకాలు” పేరిట ఈ పుస్తకానికి రాసిన ముందు మాటలో. 
సుమారు పదేళ్ళ పాటు రచయిత పడ్డ కష్టానికి, శోధన కీ ప్రతీక ఈ పుస్తకం. ప్రచురణ 
కర్తలు అన్నట్టు, “చిన్న పాటి విజ్ఞానసర్వస్వం”. ఇందు లో వరుసగా 1. మత మౌధ్యం పై 
వాతలు పెట్టిన గురజాడ కథ 'మీ పేరేమిటి?, 2. వేగు చుక్క గురజాడ 8. కన్యా శుల్మం 
హేతువాదం 4.కనుమరుగైన కన్యాశుల్మం తిట్లు, 5. కన్యా శుల్మం భాషా విశేషాలు : 
పదజాలం/ జాతీ యాలు /సామెతలు/వివరణ లు మొదలైన భాగాలుగా ఉంది. ముఖ్యంగా, 
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త్‌ ల్మం భాష విషయంలో, ఆనాడు వాడిన పదాల చారిత్రక నేపథ్యం లోతుల్లోకి" 
వెళ్ళి శోధించిన తీరు మాత్రం ప్రత్యేకంగా చెప్పుకోదగ్గది. 

“ఈ దేశంలో పాండవులు వుండని గుహలూ, సీతమ్మ వారు స్నానమాడని గుంటలూ 
లేవు” అన్న గురజాడ, “అందరు దేవుళ్ళూ ఒక్కరే అయితే, ఆ పీనుగుల్ని అందరినీ 
ఒక్కచోటే నిలిపి అందరూ కలిసి పూజ తగలెట్టరాదా?” అంటూ చాచిపెట్టి చెళ్ళుమని 
కొట్టిన తీరు తెలుగు జాతి ఎప్పటికీ జ్ఞాపకం చేసుకుంటూనే ఉంటుంది. అందుకే, “అన్న 
దమ్ముల వలెను జాతులు మతములన్నీ మెలగవలె నోయ్‌..” అన్నాయన, “మతములన్నీ 
మాసిపోవును, జ్ఞానమొక్కటి నిలిచి వెలుగు ను.” అని నినదించ గలి గాడు.”. ఎప్పుడూ 
ఏదో ఆలోచిస్తూ యేదో రాస్తూ వుండే నాకు విశ్రాంతి” అనేది కల్ల. నామెదడు ఎపుడూ 
పనిచేస్తూనే ఉంటుంది. ఈ కృషి నుంచి నేను తప్పించు కుంటాననేది పొసగని మాట. 
డాక్టర్లు ఎన్ని సలహా లిస్తేనేమి! వాటిదారి వాటిదీబీ దీని దారి దీనిదీ ! శ్రమ అధికమై ఇక 
నేనే పనీ చేయ జాలని పరిస్థితే కలిగినప్పుడు, నాకిక బతుకు మీద ఆశే లేదు. పని 
చేయలేక పోవడమనేది ఒక విషమ పరిస్థితి.”అన్న గుర జాడ, “నాది ప్రజల ఉద్యమము. 
దానిని యెవరిని సంతోష పెట్టడానికైనా వదులు కోలేను.” అంటాడు ! (చూడు: మహాకవి 
డైరీలు) 

కాబట్టి, గురజాడ ఆకాంక్ష నవనాగరికుడైన సంస్మార పూరిత మానవుడే కానీ అనాగరిక 
మూఢాచార పారాయణుడు కాదు. అలాంటి దార్శనిక మానవుడే గురజాడ భావి మానవాళికి 
ఆదర్శంగా చూపించాడు. మనం నడవాల్సింది కూడా మనల్ని మనం మల్పుకునే ఆ 
మహాకవి మహానుభావుడు చూపిన బాటలోనే కానీ మూస దారుల్లో కాదు. తెలుగు 
సారస్వతంలో శిఖర సమానుడు గురజాడ. ఆయన అజరామర కృషి కోసం ఉద్దేశించిన 
ఈ చిన్ని పుస్తకం జనవిజ్ఞాన వేదిక,కాకినాడ జిల్లా తరపున ప్రచురించింది. తెలుగు భాష 
మీద ప్రేమ, గురజాడ మీద అభిమానం, సమాజ హితం పట్ల మక్కువ ఉన్న ప్రతి ఒక్కరూ 
తప్పని సరిగా చదవ దగిన పుస్తకం ఇది. ఇంత మంచి కృతిని విద్యార్థులు, యువత, 
ఆలోచనాపరుల దరికి తీసుకు వెళ్ళాల్సిందిగా ప్రచురణకర్తల్ని కోరుతూ, ఇంత మంచి 
పుస్తకా నికి అంతే మంచి ఆవిష్మరణ/ పరిచయ కార్యక్రమం ఏర్పాటు చేసిన భావోద్యమ 
మిత్రులకు మరొక్కసారి హృదయపూర్వక శుభా కాంక్షలు తెలియజేస్తూ, రచయితకి 
అభినందనలతో ఇంతటితో ఆపుతున్నాను. 

(10- 01- 2024 బుధవారం కాకినాడలో జరిగిన డా. పి. యస్‌. 
ప్రకాశరావుగారి రచన 
“గురజాడ మాట - ప్రగతికి బాటి పుస్తక పరిచయ సమావేశం సందర్భంగా నా 
ప్రసంగపాఠం వ్యాసం) 
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” ఫాసిస్టు సందర్పంలేరచన - ఆచరణ ' 


(విరసం 29 వ మహాసభల సందర్భంగా విజయవాడ సిద్దార్థ కాలేజీలో జరిగిన 
కార్యక్రమంలో నా ప్రసంగ పాఠం.) 


Something is profoundly wrong with the way we live today...our prob- 
lem is not what to do; itis how to talk about. 
- Tony Judt 
Social reconstruction begins with a doubt raised among citizens. 


= Ivan lllich 
ముందుగా విరసం మహా సభలకు విచ్చేసిన అందరకీ అభినందనలు. సాహిత్యంలోని 
వర్తమాన ధోరణుల గురించిన దార్శనిక సంవాదాన్ని పరిపుష్టం చేయా ల్సిన సందర్భంలో 
“ఫాసిస్టు సందర్భంలో రాజ్యాంగవాదం” అనే థీమ్‌తో జరుగుతున్న ఈ సభల పట్ల నాకు 
వ్యక్తిగతంగా భిన్నాభిప్రాయం ఉన్నది. ఐనప్పటికీ, ఈ చర్చలు అర్ధవంత మైన ఆచర 
ణాత్మక కార్యాచర ణకు అవ సరమైన కొత్త శక్తిని, దార్శనిక దృష్టినీ ప్రత్యామ్నాయ ప్రజా 
పక్ష సమూహాలకు అంది స్తాయని ఆకాంక్షిస్తూ కరపత్రం లో మరో పదిమంది తదితరుల 
తో పాటూ నాకు ఇచ్చిన అంశం, 'ఫాసిస్టు సందర్భంలో మన రచన, ఆచరణు గురించి 
నేను అనుకుంటున్న కొన్ని విష యాల్ని మీ ముందు పెట్టాలని భావిస్తున్నాను ! 
ముందుగా ఏ సామాజిక కార్యా చరణకైనా రచన, ఆచరణ రెండూ పరస్పర (ప్రేరకాలని 
నా భావన. ప్రజాతంత్ర ఉద్యమాలు, ప్రత్యామ్నాయ ప్రజా కీయాలు రెంటినీ కలిపి సమాం 
తరంగా స్వీకరించాల్సి ఉంది. అలాకాక రచన అనేది ఆచరణ లో భాగం కాదనీ లేదా 
ఆచరణ అనే దానికి రచనతో సంబంధం లేదనే ఒక రకమైన పొరపాటు అవగాహన కొన్ని 
శ్రేణుల్లో ఉంది. ఇది సరికాదు. ఏం చేయాలో స్పష్టంగా తెల్సి నప్పుడే ఎందుకు, ఎవరికోసం 
రాస్తున్నామో, ఒక స్పష్టత ఉంటుంది. అప్పుడే రాసే దానికీ, చేసేదానికి సార్ధకత 
చేకూరుతుంది. ప్రస్తుత పరిస్థితుల్లో ఈ అవగాహన అవసరం ! 
పోతే, అనివార్య కారణాల వల్ల సభకి వచ్చి నప్పటికీ నేను ఆవిష్మరించవలసి ఉన్న 
మిత్రులు పాణి 'ద్వేషభక్తి పుస్తకం కాలాతీతం కారణంగా కార్యక్రమం అవకుండానే వెను 
తిరిగాను. కాబట్టి, ఆ అంశాన్ని కూడా మిళితం చేసి ఓ రెండు విషయాలు మీతో పంచు 
కోవడం సబబనుకుంటాను. విజయ వాడ అనగానే నాకు వ్యక్తి గతంగా రచయితలుగా 
స్ఫూర్తినిచ్చిన ఇద్దరు యోధు ల్ని జ్ఞాపకం చేసు కోవాలి. మొదటి వ్యక్తి ఎన్‌కౌం టర్‌ 
దశరథరామ్‌, రెండు బెజ వాడ శరభయ్య. ఒకాయన సోషలిస్టు ప్రభావం తో పత్రిక 


నైపీంచీ ఆధిపత్య శక్తుల చేతుల్లో హత్యకు గుర యితే, రెండో వ్యక్తి కమ్యూ నిస్టు మేధావిగ్య్యా 
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సై 
ప్రజలపక్షం వహించినందుకు ఇక్కడే హత్య చేయబడ్డారు | 

దశరథరామ్‌ వాడిన భాష పట్లా, ఆయన భావ జాల తీవ్రత పట్లా అనేక భిన్నా భిప్రాయాలు 
ఉండవచ్చును. ఐనా, ప్రజల పక్షాన ప్రశ్నించి నిలిచిన పాత్రి కేయుడిగా ఆనాడాయన 
సృష్టించిన సంచలనం చిన్నది కాదు. అలాగే, “చరిత్ర గతి మార్చిన పుస్తకాలు” పేరిట 
జీవితం లో ఒకేఒక్క రచన చేసినప్పటికీ, అసలు రచనను ఎవరిపక్షం గా చేయాలో 
తెలిసిన వ్యక్తి శరభయ్య. అందుకే ఆయన హత్యానం తరం జరిగిన పుస్తక ముద్రణకి 
ముందు మాట రాస్తూ, “ఈ రచయిత మరణ వార్త పత్రిక లో చదివిన రోజునే కొందరు 
మిత్రులు ఈ [గ్రంథాన్ని ఇచ్చి రెండు మాటలను వ్రాయ మన్నారు. రచయి తతో నాకు 
వ్యక్తిగతపరిచయం లేదు. వారి పేరు కూడా వినటం ఇదే మొదటి సారి. కాని వారి రచన 
బాగుంది. వారు మరణిం చిన తీరు వారి పట్ల నాకు గౌరవ భావం కలిగించింది.” 
అంటారు ప్రఖ్యాత మార్చిస్టు మేధావి ఏటుకూరి బలరామ మూర్తి గారు. సాటి మనిషి 
కోసం మరణించ గలగడమే ఆ తీరు. ఎన్ని చెప్పండి ఆ త్యాగానికి ఉన్న విలువ మరి 
దేనికీ లేదు, రాదు ! 

కాబట్టి, ఎన్ని విభేదాలు ఉన్న ప్పటికీ ఫాసిస్టు ముష్మర మూకలకి వ్యతిరేకంగా ప్రాణా 
లొడ్డిన ఇరువురు యోధుల్ని జ్ఞాపకం చేసుకుంటూనే ఫాసి జానికి వ్యతిరేకంగా తల పెట్టిన 
ఈ యత్నం సఫలం కావాలని కోరుకుంటున్నాను. ముం దుగా ఇంత విస్ఫతమైన అక్షరకృషి 
చేసిన పాణి గారికి అభినంద నలు. “పాఠకుల అఖిరుచికీ, రచయిత చెప్ప దల్బుకున్న 
సందేశానికీ నిరం తరం జరిగే పోరాటమే ప్రపంచ సాహిత్య చరిత్ర” అంటాడు ఆష్టన్‌ 
సింక్లేర్‌ మామ నార్ట్‌ అనే తన (గ్రంథంలో.(ప్రగతి శీల భావజాల పతాకను శక్తి మేరకు 
ఎత్తిపట్టి ఎప్పటిక ప్పుడు ప్రజానీకం ఆలోచనల్ని పీడిత పక్షపాత ధోరణితో శుద్ధి చేసేవారికి 
సాహిత్య రచనా వ్యాసంగంలో కూడా పోరాటం అనివార్యం ! 

ఈ రోజు ఆ పోరాటానికి నిబ ద్ధతతో కూడిన విశ్లేష జాత్మక కొనసాగింపే 'ద్వేషభక్తి 
అనే ఈ పుస్తకం. శీర్షిక చూడగానే సమ కాలీన స్థితికి అద్దం పట్టే రచన అనే విషయం 
ఎవరికైనా అర్ధ మవుతుంది. మూడు భాగా లుగా 42 వ్యాసా లతో ఫాసిజం కులమత 
ద్వేషాల ద్వారా,రాజ కీయార్థిక విధానాల ద్వారా, చివరికి సొంత ప్రజల పై భౌతి కంగా, 
భౌగోళికంగా చేసే దాడులు ప్రత్యక్ష యుద్ధంగా పరిణ మించడం ద్వారా రాజ్యం కొన 
సాగించే హింసాత్మక మార్గా ల్ని సమర్ధ వంతంగా ఈ పుస్తకం లో వివరించారు. అన్నిటికంటే 
ముఖ్యంగా, ఫాసిజం కేవల భావ జాలం కాదనీ, దానికి కార్పోరేట్‌ సామ్రాజ్య వాద 
మరోముఖం ఎంత వికృతంగా ఉందో విశ్లే షించిన తీరు ఆకట్టుకునేలా ఉంది! 

“న్యాయ ప్రక్రియల్లోనే కాదు, సామాజిక, భావజాల రంగాల్లో ఏదీ చర్చనీయాంశం 
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కాని ఈ స్థితి కంటే ఫాసిజం ఏముం టుంది ?” అంటూ ఫాసిస్టు రాజ్యస్వభావాన్ని జల్లెడపట్టిన 
రచైత,”మన దేశంలో ఆధ్యాత్మి కత, అధికారం ఈ వ్యవస్థ అనే జంతువుకు ఉన్న రెండు 
వికృతమైన తలలు.” అంటా డు. గోఫాసిజం మొదలు రైతాంగ ఉద్యమం వరకూ రిజర్వేషన్ల 
గురించి, అత్యా చార చట్టాల గురించీ సాగు తున్న దుర్మార్గమైన అగ్రకుల బ్రాహ్మణీయ 
శక్తుల ఏకపక్ష చర్చను తుత్తునియలు చేస్తూనే పెరుగు తున్న ఫాసిస్టు వ్యూహానికి 
రోగనిర్ధారణచేస్తాడు రచయిత. అందుకనే, ప్రగతిశీల అభ్యుదయ రచయితలు, కళాకారుల 
మీద జరుగుతున్న భౌతికదాడులు, నరేంద్ర దభోల్యర్‌, గోవింద పన్సారే, కల్చుర్లి, గౌరిలంకేష్‌ 
హత్యల వెనుక నిర్మాణాత్మకంగా వ్యవ స్టీకృతం కాబ డిన విద్వేషాన్ని పరిణితి తో ఎలా 
ఎదురు కోవాలో చెబుతాడు ! 

ముస్లింల మీద సాగుతున్న అమానవీయ దాడుల్ని అవాస్తవ ప్రచారాల్ని ఎలా తిప్పి 
కొట్టాలో చెబుతూ, “మామూలుగా మన సమాజం లో ఏదైనా ఘటన జరిగినపు డు వచ్చే 
సాధారణ ప్రతిస్పం దన ముస్లింలవిషయంలో ఉండదు. అది ఎంత తీవ్రమైన దైనా, 
అన్యాయమైన దైనా సరే పట్టించుకోరు. ఏమీ జరగనట్లు నటించే ఈ సమాజ మౌనంలో 
లోతైన అర్థం ఉంది. వాళ్ళు ముస్లింలు కావడమే దీనికి కారణం..” అం 
టారు. అంతేకాదు,రామమందిరం కోసం రాస్తూ “ఈ నిర్మాణం ఏ విధ్వంసానికి?” అనడం 
ప్రజాపక్ష రచయితగా పాణి ముందు చూపుకి నిదర్శనం ! 

విద్వేష సంస్కృతిని విపులీక రించినా, గోల్వర్మర్‌ లోని డొల్ల తనాన్ని బయట పెట్టినా 
ఒక స్పష్టమైన ఉద్దేశాన్ని వెల్లడిం చిన రచయిత, “సంఘ్‌ పరి వార్‌ను అన్‌పాపులర్‌ చేయ 
డమే మన తొలి అడుగు కావాలి” అంటూ ప్రగతిశీల శక్తుల ఉమ్మడి లక్ష్యం నిర్దేశి స్తాడు. 
అక్కడితో ఆపడు. కార్పోరేట్‌స్వామ్యం వరకూ అంతెత్తెగసిన హిందూ త్వ కప్పుకున్న దేశభక్తి 
ముసుగు తీసిదాని హింసో న్మాదాల్ని గుడ్డలిప్పి నగ్నంగా మన కళ్ళ ముందుంచుతాడు. 
విప్లవ ప్రతీఘాత శక్తుల పట్ల జాగరూకత పాటిస్తూనే దళిత బహుజన ఆదివాసీ పీడిత 
జనులు అనుసరిం చాల్సిన మార్గానికి టార్చ్‌లైట్‌ చూపి స్తాడు.ఆ వెలుతుర్నే తన తాత్వికతగా 
చేసు కుంటాడు, ఎందుకంటారా? ఒకచోట ఫాసిస్టు రాజ్యాధికార నేతని ఉద్దేశిస్తూ రచయిత 
అన్న ఈ మాటలు, మొత్తం ప్రగతిశీల రచయిత లందరికి వర్తించేవీ ఫాసిస్టు సందర్భంలో 
సామాజికకార్యకర్తలు, ఆలోచనా పరుల రచన, ఆచరణ ఎలా ఉండాలో స్పష్టపరిచేవీ, అవి 
“ఈ దేశ ప్రజలు అన్నంపెట్టి, అక్షరాలు నేర్పితే రచయితను అయినవాడ్ని.నాలుగు వాక్యా 
లు రాయడం తెలుసుకున్న వాడ్ని సత్యం మాత్రమే చెప్ప మని ప్రజలు నన్ను నిత్యం ఆదే 
శిస్తుంటారు. కాబట్టి నీ వ్యూహంలో ఎన్నటికీ భాగం కాను.” రచయతకి అభినందనలు ! 
(నిజానికి కొంత నిడివి ఉప న్యాసంతో రఫ్‌ నోట్స్‌ ప్రిపేర్‌ చేసుకున్నాను. కానీ, నా 
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సంగ సమయానికి నేను లేకపోవడంతో పుస్తకానికి సంబంధించిన ప్రసంగ పరిచ యాన్ని 
మాత్రమే ఇక్కడ పంచుకున్నాను. హిందుత్వ ఫాసిజానికి వ్యతిరేకంగా వెల్లువలా ఉధృతితో 
కూడిన ప్రయత్నాలు మరెన్నో రావల్సి ఉందని నా అభిప్రాయం. అందుకోసం అనుభవమూ, 
విస్ఫతీ కలిగిన ఇలాంటి రచైతలు మరిన్ని ప్రభావశీల మైన ప్రయత్నాలు చేస్తారని ఆశిస్తూ 
నాకు ఈ అవకాశం ఇచ్చిన భావోద్యమ మిత్రులకు ధన్యవాదాలు !) 


How your theory works and what it changes will best tell you what 
your theory is - Paulo Freire 
Rule for the people is merely bene volent slavery, but rule by the 


people is true freedom. 
Robert Paul Wolff 


విప్లవాభినందనలతో. గా 
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ఇంయిణ్ముల nam (అంక 
pu 
డా. బి. ఆర్‌. అంబేద్కర్‌ 
(No One Can Stop His Mission) 

(ఫిబ్రవరి 10, 2024 న “మార్చు” సంస్థ ఆద్వర్యంలో డా.బి. ఆర్‌. అంబేద్కర్‌ కోనసీమ 
జిల్లా, రావులపాలెంలో జరిగాల్సిన దేవీ దయాళ్‌ గారి, “అంబేద్కర్‌ దినచర్య” పుస్తక 
ఆవిష్కరణ కార్యక్రమం కారణాంతరాల వల్ల వాయిదా పడింది. ఐన ప్పటికీ, రాసుకున్న 
నోట్స్‌ ఆధారంగా చేసుకొన్న ఈ చిన్న ప్రసంగ పాఠం ఇలా వ్యాస రూపంలో అందించడం 
జరుగు తోంది. విమర్శలకు ఆహ్వానం ) 

ముందుగా సభకి వచ్చిన అందరికీ 
పేరుపేరునా నా జై భీమ్‌లు. నిజానికి ఇది | గ్లో" 


యాల 
లాలా కుంటాల 


కేవల పుస్తకం ఆవిష్కరణ కాదు. నా ( ॥ జ 


వరకూ నాకు ఒక భావోద్వేగ 
సందర్భం.భావజాల సమరం. భావో 
ద్యమ తరంగం. సాధారణంగా ఏదేని 
వున్తకం కోనం వివరించాలంటే ఆ 
గ్రంథంలోని అంశం గురించి 
తెలుసుకుంటే చాలును. కానీ, ఇక్కడ అంశం సాధారణ వ్యక్తి కాదు, ఆయనో అసాధారణ 
శక్తి. ఈ దేశంలోని మనుషులు మానవత వైపూ, సమానత వైపూ వుండాలని తపించిన 
వాడు. రెండు దశాబ్దాలుగా ఈయన్ని అధ్యయనం చేస్తూ ఉన్నా కానీ ప్రతీసారి ప్రజా 
స్వామిక విలువలకు కొత్త ప్రతీకగా ఆయన అవలం బించిన దార్భనికతకి ఆశ్చర్యం కలుగు 
తుంది. ఆయనే డా.బి. ఆర్‌. అంబేద్కర్‌. 

నాకు తెలిసీ ఒక్క భారతదేశం లోనే కాదు, ప్రపంచంలో జ్ఞానతృష్ట్ణ కోసం,సత్యాన్వేషణ 
కోసం సమానతా సాధన కోసం అంత అవిశ్రాంతంగా కృషి చేసిన వారు అరుదు. అంతటి 
అన్వేషి జీవితంలో తనకి ఇష్టమైనవి మూడే అని చెప్పు కున్నాడు. పుస్తకాలు, బట్టలు, 
కళలు. పుస్తకాల పట్ల అంబేద్మర్‌ (ప్రేమని మరి దేని తోనూ పోల్చలేం. ఈ దేశానికి 
సంబంధించి అంతలా అధ్య యనం చేసినవారు నాకు తెలిసీ మరొకరు లేరు. బహుశా 
రారేమో కూడా. అలాంటి మహావ్యక్తికి సహాయ కుడిగా, లైబ్రరీలో చాలా కాలం పని చేసిన 
దేవీదయాళ్‌ రాసిన విశిష్టమైన రచన ఇది. ముందుగా దీనిని తెలుగు వారికి అందించిన 
జి.వి. రత్నాకర్‌ గార్కి మార్పు ప్రచురణల ద్వారా సంపాదకత్వం వహిం చిన మిత్రులు 
రాజేంద్రన్‌ గారికి అభినంద నలు తెలియజేస్తున్నాను. ఆయనతో కల్సి అంబేద్కర్‌ 
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గజాల (గంథం కోసం రావులపాలెంలో సమాలోచన నిర్వహించడం జరిగింది. 

పుస్తకాన్ని సీరియల్‌గా తెలుగు వారి దరికి చేర్చడానికి రాజేంద్ర న్‌గారు పడ్డ తపన 
నాకు తెలుసు. అర్థరాత్రి, అపరాత్రని లేకుండా నిబ ద్ధతతో అనారోగ్య సమయంలో కూడా 
ఆయన ఆ పని చేసారు. ఎప్పటినుంచో చెబుతున్న ప్పటికీ ఇప్పటికిలా పుస్తకం రూపంలో 
రావడం, అందులోనూ నేటి యువతకి స్ఫూర్తిదాయకంగా ఉండేలా మార్పులు చేర్పులు 
చేసి తీసుకు రావడం సంతోషకర విషయం. ఆయన దీని మీద నేను మాట్లాడాలని అడగడం 
స్నేహంతోనే కానీ ఈ పుస్తకం చదివారంటేనే మీ చైతన్య స్థాయి తెలుస్తుంది. కాబట్టి, మీ 
అందరకీ చెప్పేంత టివాడ్ని కాను. కానీ నేను బలంగా భావిస్తున్న అభిప్రాయాల్ని మాత్రం 
క్లుప్తంగా చెబుతాను. సరే, నా ఈ ప్రసంగంలో ముఖ్యంగా మూడు విష యాల్ని మీ 
ముందు పెట్ట దలిచాను. అవి 1. ప్రస్తుత పరిస్థితుల్లో ఈ పుస్తకం అవసరం 2. ఈ పుస్తకం 
ప్రాధాన్యత 8. దీని ద్వారా మనం చేయాల్సిన పని, చేరాల్సిన లక్ష్యం. 

“292 మంది ఉన్న పరిషత్‌ సభ్యులలో అంబేద్మర్‌ లిల్లీపుట్‌ల మధ్య గలివర్‌లా 
కనిపించేవారు. రాజ్యాంగం రాసేపనికి సంబంధించి 90 శాతం పనంతా అంబేద్మర్‌ ఒక్కరే 
చేసారు.... బాబా సాహెబ్‌ అంటరాని వారి విముక్తికోసం చేయగల్లినంతా రాజ్యాంగ 
బద్ధంగాచేసారు.” (పేజి నెం: 6) పుస్తకానికి రాసిన ముందు మాటలో రచయిత చెప్పిన 
మాటలివి. వీటిని ప్రత్యేకంగా ఉటంకిం చడానికి కారణం ఉంది. రాజ్యాంగం అసలు 
అంబేద్మర్‌ రాయలేదనే వాదన ఓవైపు బలంగా దుర్మా ర్లంగా జరుగుతుంటే,మరోవైపు 
రాజ్యాంగాన్ని సర్వస్వంగా భావించడం సరైంది కాదనే విమర్శ రాజ్యాంగం కేంద్రంగా 
జరుగు తోంది. ఈ దేశంలో కులం సర్వాంత ర్యామనే నిజాన్ని ఒప్పు కోడానికి ఎవరికి 
ఎన్నయినా భేషజాలు ఉండ వచ్చుకానీ కులనిర్మూ లనకి చేయగలిగినంత మేర తన చివరి 
క్షణం వరకూ అణగారిన ప్రజల కోసమే అంబేద్మర్‌ పాటు పడ్డాడన డంలో ఏమాత్రం 
సందేహం లేదు. 

వివిధ సందిగ్భాలు సరికొత్త భ్రమల్ని కల్పిస్తూ చుట్టు ముడుతున్న వేళ, స్పష్టతతో 
కూడిన విజ్ఞాన కాగడాల అవసరం తప్పక ఉంటుంది. అంబేద్మర్‌ ఈ దేశ దళిత బహుజన 
అణగా రినవర్గాల ప్రజలకు చేసిన మహో న్నత మేలును ఆయన ఆశించిన స్వేచ్చా, 
స్వాతం త్యం, సమానతల కోణంలో హేతుబద్ధంగా ప్రచారం చేయడం అవసరం. అందు 
కోసం దేశంలో భిన్న రకాల ప్రయత్నాలు జరుగు తున్నాయి. వాటిల్లో తెలుగు లో అలా 
ఎన్నదగిన నిబద్ధత గల యత్నమే ఈ అక్షర గుచ్చమని నా అభిప్రాయం. “బాబాసాహెబ్‌ 
వ్యక్తిత్వం ద్వారా వందమంది మేధావు లను, తాత్వికులను, వేదాంతు లను,సాహితీవేత్తల్ని 
పరిచ యం చేస్తాడు రచయిత..అనగా అంబే ద్మర్‌ మహా శయుని చదివితే వందమంది 
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కోసి ధావులను చదివి నట్లు లెక్క అంబేద్మర్ను పాఠకులకు పరిచయం చేయటం అంటే క 
వందమంది వందమంది మేధావులను పరిచయం చేయటం” గా భావించి ఈ పుస్తకం 
ప్రచురిస్తు న్నామనే ప్రకాశకుల మాటల వెనుక ఉన్న తాపత్రయం తెలుస్తుంది. ప్రస్తుత 
కాలంలో ఇలాంటి బృహత్మార్యాలే చేపట్టాల్సి ఉంది. 

ఇక పుస్తకంలోని విషయం. దీని గురించి కనుక విశ్లేషిం చడం మొదలెడితే ఈ 
రోజంతా మనం చర్చించ వచ్చు. ఇది చదివేదాకా అంబేద్మర్‌ వంట చేస్తారని నాకు 
తెలీదు. ఇక అవకాశం ఉండి కూడా ఐచ్చి కంగా రుచికరమైన వంట కాల్ని ఆయన 
స్వచ్చందంగాఎందుకు వదులు కోవాల్సి వచ్చిందో చదివినప్పుడు నాకు తెలీ కుండానే 
ఏద్చేసాను. కొన్ని వందల స్వీయ చరిత్రలు చదివాను. మహానుభావుల కథలు విన్నాను. 
కానీ, భార్య పై (ప్రేమకు గుర్తుగా, ఆమె చేసినటువంటి అద్భుతమైన రుచికరమైన ఆహార 
పదార్థాల రుచుల స్మృతుల్ని అంతగా మనసులో ఉంచుకుని, నిత్యం ఆమెని తల్చుకుంటూ 
ఏదో కడుపు కింత తినడమేకానీ అనుబంధానికి గుర్తుగా ఆహారంలోని “రుచి” ని వదిలిపెట్టిన 
ఏకైక భావుకుడు, ప్రేమికుడు అంబే ద్మర్‌ మాత్రమే. ఈ మాట గుండె లోతుల్లోంచి 
అంటు న్నాను. రమాబాయి త్యాగానికి విలువ కట్టడానికి అడ్డొచ్చిన తన అసహాయ స్థితికి 
చిహ్నంగా ఆయన తనకి తాను వేసు కున్న శిక్షలాంటి దిది అనిపిస్తుంది. బాబా సాహెబ్‌ 
మౌనం వెనక ఎంతటి భావో ద్వేగ బడబాగ్ని ఉందో ఎవరికి తెలుసు ? 

ప్రపంచంలో ఎన్నో దేశాల మేధావులు, పరి శోధకులు అంబేద్మర్‌ జీవితం గురించి 
కృషి చేసి ఎన్నో గ్రంథాలు రాసి ఉండవచ్చు. కానీ, ఆయన తో కష్టసుఖాలు పంచుకుని, 
ఆయన పై ఆరా ధనాభావం ఏర్చర్చుకుని తన జీవితంలోని కొన్నేళ్ళను అర్జవంతంగా 
మల్చుకోవడం కోసం ఆయన కోసమే అర్పించిన ఒక అంకితం భావంగల కార్యకర్త 
చేతిలో మాత్రమే రూపొం దగల ఆయుధం ఇది. దేవీదయాళ్‌ మాత్రమే రాయ గల 
పుస్తకం ఇది. మరెవరు రాసినా దీని కింత ప్రాసంగికత వుందేది కాదేమో. ఆయన దయవల్ల 
సర్వసౌకర్యాలు పొందుతున్న మనకు ఈరోజు నవ్వులాటగా ఉండొచ్చుకానీ అన్ని సంవత్స 
రాలు అంబేద్కర్‌ కి ఆంతరం గికుడిగా ఉన్న వ్యక్తి స్వయంగా,”నేను ఎప్పుడూ బాబా 
సాహెబ్‌ పడుకోబోయే సన్ని వేశం చూడలేదు.” (పేజి 36) అనడం చూస్తే చివరికి 
కాలకృత్యాలు తీర్చుకునే సమయంలో కూడా జ్ఞానాన్వేషణ పట్ల ఆయన కున్న గాఢమైన 
ఆకాంక్ష వ్యక్త మవుతుంది. మనిషి వైజ్ఞానిక శోధనలో, సత్యా న్వేషణలో ఎంత ఉన్నతమైన 
ఎత్తుకు ఎదగ గలడో తెల్సు కోడానికి బాబా సాహెబ్‌ జీవితాన్ని మించిన ఉదా హరణ 
మరోటి లేదు. అలా ఉందేమో నాకైతే తెలీదు. 

80 పుటలుగల ఈ పుస్తకంలో చివర ప్రశ్నోత్త రాలు ఇవ్వడం ఒక మంచి పరిణామం. 
ఇక చివరగా ప్రచురణ లేదా పుస్త కావిష్మరణ ఏ లక్ష్య సిద్ధి కోసం ఉద్దేశించినది అనే 
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ప్రశ్న వేసుకోకుండా, ఆ వైపుగా చర్చ చేయకుండా ఈ అంకం పూర్తి కాదు. “ుష్ట్రవ 
జుర్‌ివ అం ఇ ర్‌ఫ్‌వ శీట ఎఅజఅం. * అం ఇ ఎఅంముంవ శీట ఎబఅస%” అంటాడు 
అంబేద్మర్‌. అంతే కాదు, హిందూ మతమే ఆ రోగానికి మూలకారణం అని కూడా చెప్పాడు. 
కనుకరోగానికి కారణమైన మూలాన్నొదిలి పైపై మాటలు చేతలు పెద్దగా ఫలితాన్ని వ్వవు. 
ఈ రోజు మతతత్వం ఏ స్థాయిలో పేట్రేగుతోందో మనకు కని పిస్తోంది. దేశాన్ని హిందూత్వ 
ఫాసిస్టు శక్తులు అతలా కుతలం చేస్తున్నాయ్‌. దేశ రాజ్యాంగం తో సహా మొత్తం మానవతే 
ప్రమాదంలో ఉంది. దళిత బహుజనుల మీద దాడులు, ఆంక్షలు పెరిగాయి. వీట్ని సమర్ధ 
వంతంగా జ్ఞానఖడ్గంతో ఎదుర్కోవడం ముఖ్యం. 

మరోవైపు ఎక్కువ శాతం యువత ఆరాధనే కాని అధ్య యనం అంటేనే మర్చి 
పోయారు. ఈ దేశంలో అంబే ద్మర్‌ అధ్యయనం బౌద్ధంతో ముడిపడి ఉంది. నవయానం 
తో నడవాల్సి ఉంది. సాంస్కృ తిక వికాసంతో మమేకం కావాల్సుంది. అందు కుగాను 
మనకున్న దారి ఒకే ఒకటి. అదే బహుముఖ ప్రచారోద్యమం. భావజాల విస్ఫతీకరణోద్యమం. 
మాట, రాత, పాట, ఆట, చేత...అన్నీ చైతన్యవంతమైన పౌరసమాజ నిర్మాణానికి అవసరమైన 
వేదికను బలోపేతం చేయాలి. “ప్రతీ మనిషికీ ఒకే విలువి అనే ప్రజాస్వామిక దృక్పథం 
వెల్లివిరియాలి. ఆధిపత్యం అదే రూపంలో ఉన్నప్పటికీ దానిని సహించరాదు, భరించ 
రాదు. అంతిమంగా, జ్ఞానానికి, సత్యానికి, శీలానికి, బుద్దికి, ప్రజ్ఞకి బద్దులై బతికే కొత్తతరాల్ని 
తయారు చేయడమే మన లక్ష్యం. అది ప్రజాస్వా మ్యం పునాదిగా రూపొందా ల్సిందే కానీ 
కుల మతాలు, ప్రాంతీయ భాషా భేదాలు, తదితర అసమా నతల వల్ల సాధ్యం కాదు. 

అటువంటి మహత్తరమైన ఒక మానవీయ వ్యవస్థను అంబే ద్మర్‌ ఈ దేశంలో స్వప్నిం 
చాడు. ఈరోజు మనందరం కూడా ఆ కలని చాలా దగ్గరగా దర్శించగలుగుతున్నాం. దాని 
సంభావ్యతల్ని చక్కగా అంచనా వేయగల్లుతున్నాం. అందుకు అడ్డం కులుగా ఉన్న అవరో 
ధాల్ని ఎలా ఎదుర్కోవాలో, మనలోని లోపాల్ని ఎలా అధిగమించాలో సమిష్టిగా 
చర్చించగలుగు తున్నాం. అన్నిటికంటే ముఖ్యంగా ప్రతీ మనిషీ, ఆలోచనాపరుడు తన 
కాల క్రమాన్ని రూపొం దించు కోవ డానికిగానూ దేవీదయాళ్‌ రాసిన ఈ అంబేద్మర్‌ 
దినచర్య ఎంతో ఉపకరిస్తుంది. ఇది ఆయన దినచర్య మాత్రమే కాదు. మన లాంటి వారికి 
పాఠ్యాంశం కూడా. అంబేద్మర్‌ ఆశించిన అసమానతల్లేని వ్యవస్థ దిశగా ఇటువంటి 
పనిముట్లను తీసుకుని ముందుకు సాగి పోవడమే నిబద్ధతకల కార్యకర్తల కర్తవ్యమని నా 
అభిప్రాయం. అందుకు ఈ చిరు పుస్తకం ఎంతోకొంత ఉపయోగ పడుతుందని ఆశిస్తూ, 
ఇప్పటివరకూ ఓపికగా నా ఈ మాటల్ని విన్న మీకు, వినిపిం చడానికి అవకాశం ఇచ్చిన 
మార్చు సంస్థకు కృతజ్ఞతలు తెలుపుతూ ఇక్కడికి ఆపుతున్నాను. జై భీమ్‌. జైభారత్‌. 
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గోదావరి జిల్లాలు మొదలు ఆదిలాబాద్‌ వరకూ కోస్తాసీమ తో మొదలై నల్గొండ కళాశాలల 
దాకా భద్రాచలం పల్లె జనాల నుండి విజయనగరం ఆదివాసీ ప్రజల వరకూ అనేక 
సందర్భా లలో చేసిన ప్రసంగాల తాలూకా నోట్స్‌ ఉంచుకున్నా ఎంత ఉపయో గపడేవో. 
అలాగే,ఆలిండియా రేడియో లో మహాత్మాగాంధీ గురించి చేసిన ప్రసంగం మొదలు, 
చార్వాక ఆశ్రమంలో అడపా దడపా మాటాడిన ఉద్యమ ఉపన్యాసాల్ని కూడా పోగొట్టు 
కున్నాను. ఈ రోజిక చింతించి లాభం లేదు. ఇప్పటి కివైనా ఇలా ఒక దరికి చేరాయ్‌. 

ఈ మొత్తంలో వ్యక్తిగతంగా నేను బాధపడ్డ సందర్భం 2020, ఆగష్టు 15 న 
అంబేద్మర్‌, బుద్దుని సాక్షిగా రాజ్యాంగ (ప్రవేశిక ముందు దండలు మార్చుకుని చేసుకున్న 
నా వివాహం రోజున నేను సమయాభావం కారణంగా ఇవ్వలేక పోయిన ప్రసంగ పాఠం. 
ఫూలే, పెరియార్‌, అంబేద్మర్‌ ల ప్రభావంతో నేను ఇష్టపడి చేసుకున్న నోట్‌ అది. కోవిడ్‌ 
సమయం,భోరున వర్షం, పెళ్ళికి గంట ముందు న్మూబీ మీద వెళ్ళి తనని కాకినాడ 
నుండి వర్షంలో పిఠాపురం తీసు కొచ్చాను. ఆ కంగార్లో అదెక్కడో పోయింది. 

సామాజికమాధ్యమాల్లో పెడ దామన్నా కూడా ఆ అవకాశం నాకు లేదు. అప్పటికే 
అత్యు త్సాహంతో మిత్రులు అనాలో చితంగా ఫొటోలు పెట్టడంతో ఏ క్షణాన్నైనా 
భౌతికదాడి జరగొచ్చని నేను,తాను జాగ్రత్తగా మెలగవలసి వచ్చింది. అందుకే విజ్ఞానం 
కంటే విచక్షణ, వివేకం ముఖ్యమనేది. 

ఇవికాక మహరాష్ట్ర, మధ్య ప్రదేశ్‌,యూ.పి, బీహార్‌, తమిళ నాడు, కేరళ మొదలైన 
ఇతర రాష్ట్రాల్లో ఆయా సమావేశాల కని వెళ్ళినప్పుడు తీసికెళ్ళిన ప్రసంగపాఠాలు కూడా 
దొరికితే ఏదోక సందర్భంలో తీసు కొద్దామని ఉంది. 

సామాజిక కార్యక్షేత్రాలు కుదించుకుపోతున్న వేళ, గతకాలపు అవశేషాలను మననం 
చేసుకోవడం కూడా మన కార్యాచరణకు అవస రమైన ఊతమేనని నా భావన. అందుకే 
ఎవరేమనుకున్నాసరే, నామమాత్రపు ఈ రచన, సెలవు. 
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